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Introduccion

Ante el principio de “la creacion de las cosas”, y desde que el ser humano ha
adquirido consciencia de esta primicia, ha hecho todo lo posible por no perder la
linea de su origen, ya que al desaparecer ésta, también lo hace su sentido de
pertenencia y de direccion. Por ello ha desarrollado arcas de todo tipo para
proteger su legado de los asaltos del tiempo, y no conforme, también las ha
traspasado a sus descendencias para prolongar su duracion. Asimismo, en la
historia de los pueblos los eventos extraordinarios resultan ser, en muchas
ocasiones, el reflejo de acontecimientos de gran importancia para todos los
pobladores de ese lugar, los cuales con su impacto y con el paso del tiempo, han
dispersado su valor fundamental a través de la memoria generacional y de una
historia que se reproduce todos los dias. En ocasiones, estos vinculos historicos
llegan al umbral de convertirse en relatos substanciales para la integracion vy
convivencia comun de la vida publica, la cual a través de estas narrativas
rememora sus origenes. Por consiguiente para evocar aquellos hechos esenciales
se establecen protocolos rituales que continuamente se celebran al cabo de un

bien elaborado calendario festivo.

Estas festividades versan en una base cultural de la oralidad trasmitida a través de
las generaciones ascendentes y proximas. Por lo tanto en un mundo globalizado
donde la actualizacién, utilidad y desecho de la informacion que caracteriza a la
época, el fenomeno de la tradicion oral entra en un proceso de discusion y
reinterpretacion que interesa aqui a los estudiosos del tema, cientificos sociales,
humanistas e incluso cronistas populares y los propios portadores de la tradicion
linguistica quienes lamentan el olvido de sus leyendas, mitos, refranes, cuentos,

palabras e idiomas.

Por lo regular la tradicion oral se ve acompafnada de practicas rituales de caracter
religioso y de la vida comun; calendaricas y emergentes, de testimonios

personales, monumentales o geograficos e inclusive muchas de éstas, creencias



accidentales, pero al final de todo, evidencias que le dan sustento a las practicas
culturales, las explican y las fomentan, continuando asi con el proceso reciproco

de la cultura oral y la cultura practica, es decir, la que se dice y la que se hace.

El recuerdo es lo que queda y continua de un hecho historico en la vida, y aunque
Su presencia sea siempre la misma, son las personas quienes lo dotan de
significado e historicidad, afadiéndole a su interpretacion las necesidades que los
identifican, tanto en el caso de los individuos como el de las sociedades. Tales
remembranzas sociales suelen hallarse en las figuras de los santos y personajes
miticos, las costumbres, la propia tradicion oral y en la construccion simbdlica del

paisaje.

Por ello en cuanto a la justificacion de realizar una investigacion que trate acerca
de estos temas, se da porque en el contexto actual, a la pérdida memorial de una
leyenda, un cuento o una anécdota, no solo se dara por ignorada la narracion, sino
que también desapareceran las actividades, cosmovisiones, personajes
sobrenaturales y todas las generaciones que practicaron, heredaron y trasmitieron

este conocimiento.

Irremediablemente existe en la sociedad un cambio dinamico en el que se reflejan
y observan notablemente las preocupaciones que acontecen a las personas en su
vivir cotidiano, desde luego ya intervenido por los eventos locales y los de los
marcos mas amplios como los nacionales y globales; pues un evento cultural
nunca es un hecho aislado. Sin embargo, el olvido no significa ausencia, pues
indudablemente vendran nuevas cosas de que hablar y que contar a las
generaciones futuras. Esta condicién humana llamada “cultura”, nos orilla a darle
espacio a las nuevas preocupaciones y logros que en la memoria comunitaria
acordamos que valen la pena atesorar y heredar como el patrimonio mas valioso
que podemos dejar a nuestros jévenes proximos; que no siempre de manera
consciente, pero si presente, los dotaran de significado y de direccion en su forma

de transitar el paso de la vida.



En la localidad de San Miguel Tecomatlan municipio de Tenancingo de Degollado
en el Estado de México, existe una amplia riqueza de cultura inmaterial en la
tradicidon oral de sus pobladores, la cual ha sido trasmitida por generaciones, y en
la que destaca particularmente la historia de “La Vibora Tlan y San Miguel”, la
cual otorga fundamento y justifica la razén de ser y permanecer del “pueblo”,
tomado este ultimo, como el conjunto de vida tradicional practicada de manera
secular por un grupo reconocido entre si de pobladores que realizan actividades

comunes, identificados en un territorio histéricamente construido.

La investigacidn que a continuacion se desarrolla, parte de la historia tradicional
que habla acerca de la fundacién del pueblo de Tecomatlan a partir de la
confrontacién bélica de San Miguel Arcangel y la Vibora Tlan, y que por sus
caracteristicas narrativas y culturales se encuentra relacionada con los relatos
miticos que describen los origenes de un espacio propicio para el desarrollo de la
vida social, por lo cual es pertinente partir de este relato mitico para

posteriormente abordar los siguientes conjuntos de la compilacion oral recabada.

La narracion mitica de La Vibora Tlan da cuenta de las creencias y voces de los
habitantes de San Miguel Tecomatlan, que se expresan en el compendio de los
demas relatos tradicionales, memoria colectiva. De dicha historia surge un cambio
de culto y una poblacién reconstituida, es decir, trata de la fundacion de un nuevo
pueblo, con localizacion diferente, y de un culto renovado que trae consigo
cambios en las actividades tanto comunes como rituales, que en este caso se ven
relacionadas directamente a las festividades dedicadas a los seres representados

en este evento que narra la historia.

Asi entonces, el momento primigenio del mito que narra la historia de la Vibora
Tlan se rememora continuamente en la celebracion de las fiestas religiosas,
principalmente en las dedicadas a San Miguel Arcangel y en otras secundarias,

haciéndole recobrar a la tradicion oral su funcionalidad practica.

Los rituales festivos, como son las fiestas patronales del 29 de septiembre y la de

reciente inclusién el 8 de mayo, dedicada en la creencia popular a la aparicién de



San Miguel en la localidad, lo cual posiblemente se deba a una confusion de la
historia canonica a la historia fundacional de Tecomatlan; sin embargo, la falsedad
o veracidad de ello depende de la credibilidad de las personas por acreditarlo o
no. Asi es que de esta forma, se generan “los vinculos que comunican las
necesidades espirituales entre los creyentes vy las divinidades, a la par del
proceso de transitar el testimonio oral y diacrénico del pasado a un testimonio
practico y sincrénico al momento de ejecutarse en la periodicidad de las fiestas

religiosas” (Lopez-Austin 2006:131).

La fundacién de la nueva localidad trae consigo en el espacio temporal y
geografico, un amplio reconocimiento y apropiaciéon del paisaje, pues es a partir de
éste que las eventualidades rituales y festivas acontecen en la cosmovision mitica
a la par de la cosmovision actual de la poblacién, asi la realidad se ve
representada en la historia popular que se resguarda en la memoria de la
comunidad que la transmite generacionalmente a sus descendientes (Garcia
Zambrano 2006:03).

Como planteamiento del problema la historia de Tlan resultdé ser una cuestidon
atractiva para la investigaciéon antropoldgica, no solo porque narra el origen y las
razones por las cuales se esta, es decir, se existe, sino que arbitrariamente
también define la vida comunitaria diaria y ritual, ademas de contemplar la
construccion histérica de un espacio compartido que se encuentra vigente entre
los pobladores de Tecomatlan desde su origen hasta la actualidad. No obstante
las formas y las normas que responden al porqué y como deben realizarse las
actividades, sobre todo aquellas que particularmente se encuentran dirigidas al
ambito ritual y festivo que, a decir del interés principal de la investigacion,
acabaron por determinar las pautas morales e instituciones locales por las cuales

la vida comunitaria, expresada en el concepto de pueblo, es funcional.

Asi es como reuniendo los diferentes estatutos, gremios, asociaciones, grupos de
género y edad, importantes en la trasmisiéon de la tradicion oral, y de la
preocupante necesidad de que los de jovenes continuen con las tradiciones
dotados de los argumentos que las acompanan; y la participacion de las distintas
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figuras de representatividad politica, religiosa y popular, terminan por hacer de las
festividades patronales el centro renovador de las relaciones sociales, en donde
confluyen y se actualizan institucionalmente como en su origen primigenio. Dicho
proceso dinamico de la tradicion oral, pasa a convertirse en la institucion integral
de la vida comunitaria estructurada de manera funcional, y con amplia reciprocidad
comunicativa entre las fracciones que componen al pueblo, incluidas las

divinidades.

Gran parte de la tradicién oral que fue posible recopilar en Tecomatlan manifiesta
explicaciones a las actividades rituales, pautas de comportamiento comun y
familiar, y también trata de demostrar las cualidades del espacio geografico. Por
ello, en el relato mitico de Tlan, se han detectado importantes elementos como los
mismos seres sobrenaturales, rituales de sacrificios, batallas heroicas, cambio de
cultos y normas morales. Por ello, fue de suma importancia, encontrar los
argumentos suficientes que explicaran dichos elementos, en los antecedentes

histéricos y mitologicos de la comunidad.

La veracidad en la creencia acerca de la aparicion del santo patrono San Miguel
Arcangel, entre los pobladores de Tecomatlan a partir de una interseccion divina
donde da muerte a la serpiente Tlan y queda como numen del lugar, se hace
certera conforme los testimonios de la gente, que en comun unidad, construyen la
realidad de la historia porque la creen como un hecho veridico,
independientemente de las causalidades historicas a las que pueda estar sujeta.
Visto desde esta forma la investigacién contd con la caracteristica de ser un
estudio interpretativo, donde la tradicion oral fue la primera fuente de informacién
testimonial para partir de ella a la localizacidon de los elementos simbdlicos
primarios: los propios seres sobrenaturales y sus sitios sagrados; y como estos
aparecen o se relacionan en otros fragmentos de la propia tradicion oral, las

fiestas y los lugares rituales complementarios a la historia principal.

Sin embargo ¢De qué sirve la interpretacion antropoldgica en las historias venidas
de la tradicion oral como es el caso del mito de Tlan y San Miguel? Mircea Eliade

(2006) senala que la veracidad del mito como historia verdadera esta orientada
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hacia una realidad construida culturalmente y advierte a los interesados que ésta
puede abordarse e interpretarse en multiples perspectivas complementarias
(Eliade 2006:13). Por lo tanto, corresponde puntualizar que debido al caracter de
la investigacion sostenida en la memoria oral de la gente y sus practicas de
ritualidad religiosa, aunadas a los soportes tedricos que se complementan para la
categorizacion y estructuracion de la tradicion oral como fuente primaria de la
informacion cientifica, esta investigacion pudo resultar en una interpretacion
amplia, ordenada y funcional del ¢;Por qué la tradicion oral se consuma y pasa a
ser tangible en la realidad comun de un pueblo a través de sus expresiones

festivas?

En general todo el conocimiento venido y dirigido del pueblo, constituye desde la
perspectiva historica oral y popular, la realidad cultural donde se desarrolla la vida
comunitaria comun y festiva de los pobladores de San Miguel Tecomatlan. Por ello
como hipotesis se plantea que “la tradicion oral es en primera instancia el
mecanismo cultural que permite la existencia del mito fundacional de la comunidad
y que este como institucidn social, en la historia de La Vibora Tlan y San Miguel
Arcangel, da pie a las creencias, costumbres, cosmovision y en general a la
cohesion de los actos de la vida comunitaria, asignando asi un espacio de
convivencia festiva que se preserva y explica generacionalmente en la recurrencia

de la composicidn del paisaje mitico-fundacional.

Como hemos sefalado, la preocupacion de hacer una investigacion de este tipo
radica en la necesidad de apuntalar los argumentos suficientes para conocer las
dimensiones sociales que implica la tradicion oral en la transmisién de los
conocimientos tradicionales de un pueblo que se diferencia a través de la
apropiaciéon de estas historias unicas, y como a partir de estas, se establece una
unidad de realidad compartida en la que se vive diariamente, desde los ambitos
morales, festivos y de la apreciacion del paisaje. Por ello, el objetivo general de
esta investigacién es conocer la relacion que comparten estos tres elementos, a
decir, la tradicidon oral, el mito y el paisaje en la apreciacion de la cosmovision

comunitaria de los habitantes de San Miguel Tecomatlan.
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Asimismo, entre los objetivos particulares de interés investigativo, se encuentran
aquellos asuntos relacionados acerca de la compilacion escrita del conocimiento
de la tradicion oral de la memoria comunitaria, que por lo menos, pueda
documentarse en el tiempo presente, y que sea perteneciente a las generaciones
actuales y anteriores proximas a la realizacion de este escrito. Es decir, hacer una
breve documentacion de las historias tradicionales de Tecomatlan. Ademas de
generar explicaciones profundas desde el conocimiento antropoldgico, que se
conduzcan a entender las creencias, los rituales y las fiestas, los comportamientos
y en general la cosmovision que existe entre los pobladores de San Miguel
Tecomatlan. Y de esta manera también comprender, y dar a conocer la
importancia que pueden generar este tipo de investigaciones en la descripcion del
sentido de pertenecia hacia un lugar, y como la construccion cultural de dicho
espacio, esta orientada al desarrollo y morada de los habitantes del pueblo que
ahi residen, en el nacimiento, en la vida e inclusive en la muerte. Otro objetivo
estaria dirigido hacia la descripcion etnografica del problema y el contexto donde
este se encuentra, es decir, reunir una vasta informacioén acerca de los aspectos
generales de la localidad de Tecomatlan que permita situar el medio en el cual se

da la trasmisién de la tradicién oral y las practicas festivas.

Con este propésito de obtener la informacion suficiente para desarrollo de la
investigacion, se modeld un plan de recoleccion de datos y analisis de los mismos,
los cuales se clasificaron conforme al tipo de caracteristicas tratadas en torno a la
tradicion oral y las practicas festivas en la localidad. En lo correspondiente a la
primera, la compilacidén de la tradicion oral, se logré obtener durante los meses de
mayo, junio y septiembre del afio 2016 en que se realiz6 esta parte del trabajo de
campo, una serie de grabaciones auditivas a partir de las platicas informales y
entrevistas semiestructuradas que se sostuvieron con algunas personas, quienes
por su experiencia en el tema, fueron identificadas como amplios poseedores de la
memoria colectiva y de las historias tradicionales de la comunidad. Durante esta
parte de la investigacidén se visitaron a cuatro personas de las siete iniciales que
se habian previsto, sin embargo, tres de ellas no se lograron localizar. Asimismo

se contempld en un primer momento dirigir las entrevistas mediante un formato
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semiestructurado, el cual en campo no resulté de todo oportuno, ya que las
personas desviaban a menudo el curso de la entrevista hacia sus experiencias
personales, aunque sin dejar de estar relacionadas a las historias tradicionales de
la localidad. Se trataron de entrevistas abiertas y de largas horas de duracion por
las tardes durante las fiestas de mayo, junio y septiembre del ano 2016, y que
fueron grabadas en archivos de audio para posteriormente ser transcritas y
seleccionadas las historias mas representativas y particularmente las que se
dirigian al uso de la informacién que la presente investigacién requeria para su
desarrollo. Sin embargo, también se recurri6 a otro tipo de fuentes que
reafirmaban la existencia de las historias tradicionales en fuentes escritas, como
legados de historias de vida a través de memorias y memoratas, e inclusive su
presentacion a través de composiciones musicales, reconociendo el dinamismo

que la tradicion oral en Tecomatlan posee.

Con respecto a la inevitable apariciéon de las multiples versiones que surgen en
torno a una misma historia, puesto que al tratarse de elementos subjetivos que se
encuentran en constante trasmision oral, es decir, de boca en boca, con
frecuencia las personas recurren a la interpretacion de los sucesos narrativos
anadiéndoles elementos desde su propio punto de vista y que van de acuerdo a
sus experiencias sostenidas con los elementos tradicionales que se cuentan. Las
versiones de las historias, fueron aprovechadas con la intencién de mermar las
grietas diferenciales que se presentaban en los elementos de una misma historia
narrada entre un testimonio y otro. Logrando de esta manera una construccion
mas completa e incluyente de la memoria tradicional a partir de la comparacion de

las historias recabadas.

Este vacio de informacion se acomodé conforme a cdmo se narran los hechos en
la historia de La Vibora Tlan y San Miguel con la finalidad de obtener un complejo
organizado que nutra a la unidad central del asunto, y el cual abrace a las demas

variables explicandose a si misma través de ellas.

Ademas de la compilacion de recuerdos, testimonios y relatos orales, se llevd a
cabo también la etnografia de la localidad con la finalidad de contextualizar el
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desarrollo de los hechos convenidos a la tradicién oral y la realizacién de las
practicas festivas. A la vez también, sirvié para ubicar algunos elementos dentro
de un espacio geografico e historico, tales como los sitios miticos y de culto, los
monumentos historicos, las instituciones y las normas morales, entre otros. De la
misma manera se hizo una etnografia de la fiesta que describe como se lleva a
cabo la organizacidbn comunitaria para la realizacion de ésta y cuales son los

procedimientos rituales y tradicionales para estas celebraciones.

Asimismo al tratarse no de una, sino de varias celebraciones se elaboré un
calendario festivo donde aparecen aquellas que estan directamente implicadas a
la historia mitica de la Vibora Tlan y aquellas que lo estan indirectamente, asi

como también las que han aparecido de acuerdo a su funcionalidad temporal.

La interpretacion de la informacion se hizo de acuerdo a los razonamientos
tedricos explicados previamente en el primer capitulo, el cual se estructurd de
acuerdo al desarrollo de las consideraciones generales a las particulares,
comenzando por definir el sujeto de estudio de la Antropologia, y su relacion con
el lenguaje; al mismo tiempo de exponer la tradicion oral como resultado de los
acervos culturales de una sociedad. Los relatos miticos, y su taxonomia, asi como
su papel en la fundacién de poblaciones y su presencia en Mesoameérica a la par
de las serpientes como héroes y tétems de este tipo de mitos. Por ultimo se
describe también, de la relacion entre las divinidades y su capacidad de
manifestarse a través de los eventos del paisaje, y de las celebraciones rituales

que se llevan a cabo para conmemorar dichas manifestaciones sagradas.

En el capitulo Il se trata de representar las imagenes escritas de cada uno de los
aspectos mas importantes que rodean el contexto de San Miguel Tecomatlan,
tales como: la nomenclatura, el espacio fisico y temporal, sus instituciones
sociales y las expresiones artisticas. Dichas descripciones son experiencia de los
entrevistados, de los documentos historicos consultados, imagenes, diarios vy
mapas, y de la propia participacion del etnégrafo en algunos rubros, pero sobre
todo de la vision objetiva de la Antropologia Social que guio este rumbo de la
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investigacion; ya que es muy facil perder los propdsitos iniciales en esta etapa y

dejarse absorber por una realidad llena de encantos, misticismos y fiestas.

El tercer capitulo esta dividido en una primera parte que muestra una serie de
narraciones tradicionales transcrita textualmente de las entrevistas sostenidas con
los informantes y otros textos alusivos a la tradicién oral. Y una segunda, que
describe la estructura de la fiesta de San Miguel Arcangel en Tecomatlan, junto

con las actividades festivas y rituales que acontecen alrededor de ella.

Junto con la experiencia empirica adquirida y expresada en los capitulos dos y
tres, logro conjuntarse un analisis integral de los argumentos teédricos, populares y
objetivos, qué concluyeron en las premisas del cuarto capitulo. En este capitulo
cuarto, se analiza como en las practicas festivas relacionadas a San Miguel
Arcangel, como santo patrono y héroe mitico de la localidad de Tecomatlan, se
encuentra inmersa, entre algunos rituales, la estructura narrativa del mito en
alusién a la estructura de la fiesta patronal. De igual forma, se describe el tiempo
historico del mito a través de los acontecimientos que le han sucedido, llegando
inclusive a remontarse a los relatos miticos y a las practicas rituales de la época
prehispanica, pasando por los acontecimientos de la conquista y el mestizaje

novohispano.

El analisis de esta investigacion en el capitulo cuatro, se realizé a través de una
interpretacion simbdlica del relato mitico de La Vibora Tlan, qué describe los
motivos por los cuales puede ser demostrado en la categoria de mito fundacional.
Dado asi, se condenso la idea propuesta acerca de que el mito es una institucion
cultural que prepondera en el resto de las células culturales al interior del pueblo
delimitandolo con una apreciaciéon a la cosmovision detallada en los hechos
miticos e historicos sucedidos en ésta historia y en su proyeccion festiva

presentada en las conclusiones finales.
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Capitulo |

Consideraciones teoricas
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1.1. Antropologia. Cultura y sociedad

El cuestionamiento del porqué los seres humanos han sido la Unica especie
organica que ha logrado obtener autdbnoma albedria, no resuelve la preocupante
inquietud de porque nunca quiso hacerse responsable de la misma. El cultivo de
las acciones y la necesidad de perpetuarlas porque en ellas se aseguraba la vida
propia, las convirti6 en un segundo plano, a formas de conducta compartidas, y
por si no fuera poco, obligadas y castigadas por los miembros de su propio grupo.
No obstante esto ha logrado ser funcional y benigno para la mayoria de los casos,
sin embargo, otro punto de importancia que siempre interesa cuando se habla del

estudio cientifico de la humanidad, es el de la diferencia.

La diferencia en otrora, atiende a aquellas sociedades que no comparten una
misma lengua, vivienda, vestido, composicion corpérea y conceptualizaciones
simbdlicas a las que uno esta acostumbrado concurrir diariamente. Y siendo
francos, la diferencia no solo se limita a estas caracteristicas, por lo contrario, la
exageracion o ignorancia hacia ésta puede ser peligrosa, pues genera xenofobia y
guerras, ademas, por otro lado, introspectivamente es igual un riesgo delicado,
pues puede llegar a convertirnos en individuos arrogantes e indiferentes con el

resto de nuestros semejantes.

Por todo lo anterior, estudiar Antropologia rompi6 todas las limitantes de la vida
comun en primera instancia, pues con éstas nuevas perspectivas que brinda la
ciencia, uno se encuentra frente a una gran diversidad de mundos, estilos de
pensar y de vivir, e incluso se puede llegar a creer que la vida comun posee un
trasfondo mas profundo y matizado de diversas formas e imaginaciones culturales;
es entonces donde uno se vuelve consciente de que, cada cultura y cada individuo
posee una forma unica e intrinsecamente pura de concebir el universo en sus

propios términos con respecto a la sociedad que la posee y vive.

La Antropologia pudiera definirse como el estudio de la humanidad (Harris

2011:13), mas alla del compuesto etimoldgico y de las discusiones del humanismo
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contemporaneo, sino, mas bien por la superacion constante de la ciencia misma,

pues asi como en un principio,

la Antropologia que surgi6 como una nueva disciplina a mediados de la
década de 1800, intentd retener una vision holistica de la humanidad, pero
para hacerlo, volvié hacia un tema especifico: lo que anteriormente llamo
gentes primitivas, incluyendo las gentes prehistéricas y contemporaneas; y
de los relatos de los viajeros, misioneros, oficiales coloniales y museos
recientemente establecidos donde surgié un tema nuevo al que se le dio el
viejo nombre de Antropologia (Bohannan 1993:xiii).

La Antropologia aun conserva esa vision holistica del ser humano, sin embargo,
para el acomodo de ese conocimiento y su estudio, fue necesaria la division de
cada aspecto a considerar. La “Gran Pangea”, se tuvo que fragmentar entonces.
Algunas se definieron segun los paradigmas de la época o del publico interesado,
asi los origenes de la humanidad se estudiaron desde las perspectivas bioldgicas;
otras como la Arqueologia se anexaron por su curiosidad de conocer el pasado de
las sociedades extintas mediante los restos materiales; la Linguistica qué por su
parte ha desarrollado grandes conocimientos acerca de la trasmision del lenguaje
y la Etnologia que ha logrado consolidar un dedicado interés al estudio de los
origenes de las sociedades, la clasificacion de sus variaciones y a la investigacion
de la vida de los pueblos (Linton 1963:12). Y ya no mencionar los innumerables
adjetivos con los que se le denomina a la ciencia antropoldgica segun sean mas

particulares los problemas.

Asi pues, el hecho que interesa en este esbozo discursivo, pertenece al caracter
cultural de la ciencia, por ello y por la formacion instituida, la investigacion

demuestra un interés desde el punto objetivo de la Antropologia Social.

Ahora bien ;Cuales serian las consideraciones de ésta parte objetiva-subjetiva de
la ciencia? El conocimiento cientifico de la Antropologia Social esta conformado a
partir de los objetos empiricos y racionales, y para concebir este logro es
necesaria la indagacion de respuestas que presten atencién a las inquietudes de
la realidad social, a partir de la utilizacion de métodos especificos y diversas
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técnicas que dirijan nuestros propdsitos iniciales como investigadores. Por ello en
sus inicios la Antropologia abri6 amplios caminos hacia su futuro, convirtiéndose
en una ciencia empirica, corroborando el conocimiento mediante la experiencia
humana (Harris 2011:18:). Para ello, primero reunié informacion de muchas

fuentes, sobre todo acerca de los pueblos que eran de su interés.

Mas tarde, la Antropologia descubri6 el trabajo de campo, la primera de las
ciencias sociales en hacerlo. “Los antropdlogos salieron a descubrir por si mismos
qué hacian estas gentes y que hacian esas poblaciones y como realizaban sus
propias actividades. Desde entonces, la ciencia social nunca volvié a ser la
misma” (Bohannan 1993: xiv). Al respecto Claude Levi-Strauss precisa que dichos

logros de la Antropologia por consolidarse como disciplina cientifica

se los debemos en gran medida a Mauss, a cuyo nombre habria que agregar
el de Malinowski. En el mismo momento, y sin duda, ayudandose el uno al
otro, lo demostraron, Mauss como tedrico, mientras Malinoswki como
experimentador (...) Ambos fueron los primeros en entender con claridad que
no basta con descomponer y disecar. Los hechos sociales no se reducen a
fragmentos dispersos, son vividos por los hombres y esta consecuencia
subjetiva, tanto por sus caracteres objetivos, es una forma de su realidad
(Levi-Strauss 2001:13).

Entonces, las fases de la investigacion antropoldgica, o mas bien, el objetivo que
pretende alcanzar, consiste en explicar la realidad de forma objetiva, clasificada y
analitica, partiendo de los supuestos subjetivos recogidos durante el momento de
experimentacion, es decir, el trabajo de campo. El cimulo de los datos recogidos
durante la investigacion tendran que ser y estar relacionados con el problema
hasta consistir en una légica y coherente explicacion de lo trabajado, y que todo
esto en conjunto requerira de la significancia tedrica para sustentarlo con valides
cientifica. El caracter empirico de la Antropologia Social, radica en el trabajo de
campo, el cual no tardé para consolidarse y nutrirse de las distintas anécdotas de
los viajeros. El resultado de toda esa experiencia pudo dar paso a la vez al método

por excelencia de la Antropologia Social, la Etnografia.
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Por Etnografia se entiende la observacion y descripcién de los fendmenos de la
cultura o de la civilizacién o sociedad que la posee, es decir, aporta los hechos
que estudian tanto la Etnologia como la Antropologia Social (Radcliffe-Brown
1975:54). Esta implicito que la Etnografia debe llegar a proyectar en su contenido
con la mayor fidelidad posible los modelos de vida, de cada uno de los grupos
sobre los que se describe, ademas de haber sido elaborada sobre el terreno de
campo, y la observacion directa. He aqui una minuta discusion; algunos
estudiosos usan indistintamente los caracteres social y cultural en la Antropologia,
y otros acufan el mismo objetivo como estudio unico de la Etnologia. Se
desacreditan unos a otros los paradigmas similares, y sin embargo, aun asi
hablamos en un mismo lenguaje cientifico. Esta discusiéon se trata solo de

tradiciones escolasticas en lo ancho del globo.

Entonces, la perspectiva antropoldgica se confabula de la siguiente manera:
Etnografia-> Etnologia->Antropologia. Dénde la consistencia de la Etnologia sobre
la observacion y analisis de los grupos humanos y la exigencia de trabajar sobre el
terreno de la observacion directa de la Etnografia para la reconstruccion del
contexto social, dan por ultimo los postulados generales de la Antropologia Social,
la cual exprime los datos para generar conclusiones comparativas que resulten ser

hechos repetitivos 0 excepcionales en las sociedades.

Por ultimo, los fines de la Antropologia Social han sido entender la naturaleza de
las instituciones humanas, y su funcionamiento a partir de las descripciones
etnograficas y el analisis de las mismas (Harris 2011:20). Lo siguiente en cuestion
es, como lograr contener todas esas instituciones, y procesos de funcionamiento;

cdmo se reproduce y porqueé solo es una cualidad inalienablemente humana.

La historia de la Antropologia es un devenir de aportaciones diarias. No se puede
aseverar con seguridad quien penso por primera vez en el término, por lo contrario
y a manera de honor y condena, la Antropologia ha tenido la misma naturaleza
que su sujeto de estudio, ha evolucionado, se ha diversificado, es autocritica y
propositiva, y es que, en este campo de estudio, esto es logico y obligatorio. Pero
al hablar de una institucionalizacion del estudio de hombre, tenemos que distar lo
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que hace diferente el comportamiento del ser humano al resto de los organismos

vivientes.

La persistencia de la memoria en la especie humana ha sido el elemento clave
para la continuidad y perpetuaciéon de la misma, pues no solo ha sido adquirida en
una categoria del individuo, también ha sido aprovechada como ensefanza para
las generaciones descendientes, es decir, se trata de la transferencia de los
conocimientos acumulados durante una o varias generaciones, que se aprenden
de manera convencional y en ocasiones a través de eventos rituales. En términos

de Ralph Linton, una herencia social.

Conjuntamente con la aptitud humana para aprender y formar habitos, existe
la aptitud igualmente importante para olvidar, para reconocer situaciones
nuevas a que aplicarnos y para inventar nuevos comportamientos con que
hacerle frente a éstas. En consecuencia, son infinitas las posibilidades de
variacion de la conducta individual. Cuando varias personas reaccionan de la
misma manera ante una situacion, la causa debe buscarse en la experiencia
comun que tienen esos individuos (Linton 1993:29).

Sin embargo la adquisicion de estos saberes no solo se ve limitada a su
reproduccion y transito, empero, versa en un constante proceso de cambio relativo
a su contexto contemporaneo, no son inmutables. Asi se da en la memoria una
desintegracion que precisa ser necesaria para el reacomodo y adicién de nuevos
conocimientos empiricos de la generaciéon en turno, la cual al final de su
temporalidad se reintegrara nuevamente a la antologia remota de la memoria

comunitaria y personal.

La Antropologia ha basado sus estudios a partir de la construccion continua de un
concepto abstracto de las realidades humanas. Lo llamado “cultura® por los
antropdlogos ha estado en controversia practicamente desde su utilizacion como
objeto cientifico, por lo que no debe sorprendernos qué los antropdlogos no sean
los unicos que la estudian. Existen diferentes perspectivas desde donde abordarla,

sin embargo, y por lo cual es el motivo principal de interés de los antropdlogos, es
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su caracter propiamente humano. No existe en lo conocido del planeta otro ser

que pueda crear, modificar y transmitir su herencia social.

La sustancialidad de la cultura reside en la sociedad; sin la asociacion de
individuos integrados y funcionales, la cultura no podria ser posible. Las
caracteristicas sociales son universales y dotan de una logica de primer orden a
las formas en las que se expresa la cultura en sus estancias siguientes. Sea cual
fuere la génesis de éstas sociedades, todas tienen en comun ciertos rasgos. El
primero a considerar consiste en que “mas que el individuo mismo, es la sociedad
la que ha llegado a ser en nuestra especie la unidad mas importante en la lucha
por la existencia. Todos los seres humanos viven como miembros de los grupos
organizados, y sus destinos se hallan inextricablemente ligados al del grupo al que
pertenecen” (Linton 1993:20). Una segunda propiedad social es la adaptacion del
grupo a un ambiente externo y la organizacién de una conducta interna. Por
consiguiente, se comienza el proceso de la designacion de las actividades y el
ordenamiento de éstas en unidades de grupos secundarios relacionados unos con
otros. “En consecuencia las sociedades gozan de una duracion mucho mayor que
la vida de un individuo. La division formal de las actividades es la que da la

estructura, la organizacion y la cohesién a la sociedad” (Linton 1993:32).

Como se ha venido exponiendo, la Antropologia ha gozado de distintas
aportaciones que la han llevado a convertirse en una ciencia temple y confiable;
por ello, también debe agradecerse la aproximacion primera que Edward Burnett

Tylor expusiera acerca de la “cultura”. La cual versa lo siguiente:

Puede definirse a la cultura como la totalidad de las reacciones y actividades
mentales y fisicas que caracterizan la conducta de los individuos componentes
de un grupo social, colectivo e individualmente, en relacion a su ambiente
natural, a otros grupos, a miembros del mismo grupo y de cada individuo hacia
si mismo. También incluye los productos de estas actividades y su funcién en la
vida. De dicha premisa se puede agregar que de aquel todo complejo, incluye
todo conocimiento, las creencias, el arte, la moral, el derecho, las costumbres, y
cualesquiera otros habitos y capacidades adquiridos por el hombre (Tylor
1997:166).
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Para Tylor, segun la opinion de Martin Garcia Hernandez (2008), la cultura es todo
lo creado por el ser humano, todo lo que no es naturaleza, aunque se difiera en la
relacion que existe entre estos dos conceptos. Resalta también, la importancia de
exponer los hechos histéricos, no solamente como una sucesion de acciones
periddicas, sino como la conexion comunicativa de los acontecimientos.
Unicamente las causas concretas y naturales determinan la acciéon humana, pues

“un acontecimiento siempre es hijo de otro acontecimiento” (Garcia 2008:8).

A manera de conclusion para este apartado; la cultura es el objeto subjetivo que
trata la Antropologia y los problemas que resulten de ella. “La cultura es la forma
de vivir en una sociedad. Sin ella, ni los miembros, ni la sociedad misma podrian
funcionar de una manera eficaz” (Linton 1993:34). En instancia, la cultura resulta
ser una acertada abstraccion conceptual de la realidad humana, y la Antropologia

el estudio de las dimensiones sociales de esas realidades.

1.1.1. Cultura y lenguaje

Después de haber consumado una idea mas o0 menos acentuada en describir los
asuntos que aborda la ciencia antropologica, es preciso ahora connotar acerca de
las caracteristicas que acompafian a la cultura, ya que no esta predispuesta en el
comportamiento individual, por lo contrario, es una programacion social.
Renombrado a Linton, las sociedades se perpetuan ensefiando a los individuos de
cada generacién las pautas culturales, y el compartir los elementos de dicha
cultura, depende de su transmision de uno a otro individuo por medio de la
instruccién o de la imitacién, por lo cual, aqui entra en discusion otro asunto de

gran relevancia, la de la transmisién cultural (Linton 1993:31 y 50).

La forma en que se integran los individuos a los 6rdenes sociales se encuentra
dado por el eterno proceso continuum del transito de la cultura, y aunque Ralph
Linton mencionara que dicho proceso se encuentra determinado por la imitacién o
la instruccidn, esto significaria rotundamente el uso de las aptitudes y cualidades
utilizadas por un individuo para adquirir ciertos status y roles en una sociedad
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determinada, solo y so6lo entonces en el proceso del aprendizaje cultural. Sin
embargo, el proceso contempla de manera reciproca la ensefanza, y por qué no,

vagamente también el cambio cultural.

Por tanto, el proceso de adquisicion cultural se da a partir de otro fendmeno de
caracter comunicativo, el lenguaje. Comunicacion no es lenguaje necesariamente.
Edward Sapir (1994), opina con respecto a que es claro, desde luego, en cierto
sentido el individuo esta propiamente predestinado a hablar, pero esto no se debe
a la circunstancia de que ha nacido no solo en medio de la naturaleza, sino
también en el seno de una sociedad que esta segura, y con toda razén de hacerle
adoptar sus tradiciones, es decir, “comunicarle ideas, segun el sistema tradicional

de una sociedad determinada” (Sapir 1994:9).

Es importante enfatizar que, en el hecho de las familias linguisticas a lo lejano y
actual de la historia global, estas han sufrido cambios y generado nuevas formas
de expresion e incluso otros idiomas, en el mejor de los casos como en las
lenguas romances con el latin o el posible futuro de la lengua espafiola en
Latinoamérica. Sin embargo, en otras situaciones menos afortunadas, pudieran
contarse por cientos o miles quiza las lenguas que han desaparecido en lo que va
de la historia de la humanidad. Por ello la importancia que menciona Sapir con
respecto a la seguridad que goza una sociedad para perpetuar sus acervos
culturales de generacion en generacion, los cuales pueden reservarse a partir del

medio escrito u oral de la lengua.

El lenguaje es expresion tacita de la cultura, pues su contenido reside
sustancialmente en el seno de un grupo humano. Es un producto social, unico de
una sociedad determinada y por comun acuerdo entre sus miembros. A partir de
esto,

cada uno de los miembros puede comunicar a los demas lo que han visto y
hecho, y todos pueden comparar sus acciones y reacciones. Lo que los
padres imparten a sus hijos no son simplemente las lecciones de su propia
experiencia personal, sino algo mucho mas amplio, la experiencia colectiva
del grupo. Tal tradicion que pasa de generacion en generacion, cuyo método
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de transmision, con ayuda del lenguaje, parece ser una peculiaridad de la
familia humana (Childe 1970:42).

La experiencia social reside en el tronco comun de todos los miembros de una
poblacidn; el contenido y el sistema de simbolos implicitos que emplea el lenguaje
para comunicar dichas ideas, se ven expresos en el limitado Iéxico de una lengua,
y ésta a su vez se ve diferenciada con respecto a la variedad de los idiomas
existentes. En cuanto a lo anterior, el desarrollo de una lengua madre es un
proceso paulatino y producto de un habito social mantenido durante largo tiempo.
A consecuencia de ello, “los grupos sociales tienden a ir constituyendo una
herencia puramente histérica que por lo regular varia cambiando constantemente
en su esfuerzo creador o creativo, pero en todo caso igual de verdadero como lo

es en las creencias religiosas, las costumbres o las artes” (Sapir 1994:10).

El lenguaje también permite al hombre enriquecer su experiencia, no solo a cuenta
de la experiencia de la colectividad que le rodea, sino ademas, a cuenta de la
experiencia de las generaciones precedentes, las cuales, al fijar sus
conocimientos en el lenguaje, los transmitieron de generacidn en generacion
(Gorsk 1966:65). La experiencia social o comun que sefialamos aqui es historica,
sistematica, productiva, creativa e incluso interpretativa. Es decir, posee
caracteristicas inalienablemente humanas, por lo tanto, es de caracter cultural. Y
esta puede ser vista desde dos perspectivas, la primera como el acervo
contenedor que sujeta toda la experiencia historica de una sociedad; y la segunda
como el vehiculo de ida y vuelta por dénde ésta experiencia dotada se comparte,
aprende, reproduce, interpreta y reinterpreta, es decir, cambia. Asi pues, toda esta
acumulacidon de conocimientos constituye realidades inmediatas en el
pensamiento humano, el cual también coexiste a nivel comunitario, formando la
realidad que todos conocemos habitualmente, respecto a nuestra sociedad en

particular.

El lenguaje ha hecho posible la organizacion social de las actividades y

expresiones humanas, de las leyes y del contenido del pensamiento colectivo e
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individual, dado que “los individuos al comunicarse con sus semejantes se ven
impedidos por la realidad, al limitar sus comportamientos a las normas de la
comprension social de la realidad cultural” (Gorsk 1966:64). Esta realidad humana
no es fija, en el sentido que posee una transformacién constante por el espiritu
creativo del ser humano. Por lo tanto, en la experiencia o realidad humana, existe
una energia, consecutivamente a la innovacion o renovacion del lenguaje, la cual
condiciona la concepcion del mundo propio de cada lengua y cultura, es decir, “la
imagen linglistica del mundo o como dijo Humbolt ‘visibn del mundo’,
cosmogonia, y su configuracion al transformar el caos que llamamos “mundo”, en

una creacion ordenada de dicho espiritu humano” (Schaff 1975:39).

Este planteamiento de la trasformacion del mundo a través del lenguaje esta dado
a partir de dos acepciones que propone Adam Schaff, la primera como “un sistema
linguistico determinado que influye sobre el proceso del conocimiento subjetivo en
la cultura; y el segundo como la concepcidn de la creacidn de la visidn del mundo
a través de un sistema dado y que posee un caracter mistico y mitico-idealista”
(Schaff 1975:40).

El cimulo de la experiencia histérica de una sociedad, entendida como cultura, es
propiamente acervo del conocimiento linguistico; sin embargo, es cierto también
que no solo ha sido trasferida por este medio, sino que también por otros, tales

como los ritos y el uso de herramientas y técnicas de trabajo.

1.2. Tradicién oral y mito

Las formas de la cultura en el lenguaje no siempre estan expuestas a la palabra
llana, sino que también transgreden al representarse en la praxis, mas bien estan
acompafadas de otras expresiones culturales. Son el contenido justificante de la
cultura practica. Dentro del lenguaje de la comunicacién por palabras, podriamos

distinguir entre aquel acervo cultural contenido en la forma escrita, que es histérico

25



evidentemente y aquel que es guardado en la memoria colectiva, y transmitido
oralmente. Asi se han especulado dos tipos de sociedades, las que se inclinan por
las reservas culturales escritas y aquellas que lo hacen por la forma oral, aunque
cabe mencionar que la transmision de los conocimientos culturales puede
generarse también por medio de los acervos pictograficos. En lo general, todas las
sociedades hacen recurso de los medios de transcripcion de la informacion ya sea
de forma oral, escrita o visual, aunque una siempre que las otras resalte mejor a

sus necesidades culturales.

La asociacion de los conceptos y palabras en el aprendizaje de una lengua se da,
en primer término por medio de la transmision oral, la cual es continua e informal,
se aprende solo por convivencia; afnos mas tarde en las escuelas se refuerza. Con
los conocimientos narrativos, son transmitidas las configuraciones culturales de
una sociedad, y posteriormente se fortalecen a través de las practicas culturales.
Las actividades que emanan de la posesion de estos conocimientos conforman la
base necesaria para ser posible su configuracion cognitiva en la memoria, a través
del recuerdo. De esta forma, “la memoria se convierte en el rescate de los
recuerdos de los procesos sociales que alguna vez existieron” (Pérez-Taylor
2002:19).

A propdsito de estas consideraciones, el recuerdo se concibe como la unidad
minima de la memoria. En conjunto los recuerdos estan basados en la
experiencia, y representan las unidades demostrativas de la historia colectiva de la
sociedad que los posee; conforman la coordinacion de las relaciones comunes en
el pensamiento publico y el interior. Asi también son la base del encuentro de las
diferentes experiencias comunes que confluyen desde los distintos miembros del
grupo, ademas de construir las remembranzas sociales de las que se ve nutrida la
memoria colectiva, asi entonces “las experiencias y recuerdos, no son propios, ya
que al contarse, al ser narrados, se vuelven patrimonio social. Es decir, la
memoria de los otros se convierte en la nuestra. Y por consiguiente se hace una
memoria personal desde los fundamentos sociales transmitidos” (Figueroa
2015:36).
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Por ello, es que en un primer momento el recuerdo, se mantiene concurrente a los

hechos que pasan en la actualidad, pues

se manifiesta desde la narracion oral como el momento en el cual una
sociedad se encuentra asi misma, prevaleciendo en ella la tradicion por el
pasado. Es decir, en la recuperacion de lo que alguna vez fue ese pasado,
pero que en el presente forma parte activa de la sociedad; esta construccién
hace resaltar desde el presente los eventos del pasado que se quieren
recordar (Pérez-Taylor 2002:19).

Sin despojarse de los recuerdos, la memoria transige la permeabilidad de olvidar
situaciones que por diferentes causas ya no le son indispensables. En ambos
propositos, el recuerdo y el olvido, tienden a tener diferentes direcciones; por una
parte, algunos recuerdos se olvidan cuando llegan a convertirse en acciones
habituales de la vida cotidiana, y otros recuerdos que peligran de olvido, se
“ritualizan”. En ambos casos, segun sea el este, se transfieren las experiencias
aprendidas y compartidas por un grupo social, es decir, se va de los recuerdos a la
tradicion del mismo. Pues “los fendmenos de la memoria, no son mas que los
resultados de los sistemas dinamicos de organizacion, y existen sé6lo en cuanto la
organizacion social los conserva o los reconstituye” (Le Goff 1991:132) mediante
las conductas culturales, ya sea en la transmision oral y escrita del lenguaje o en

las practicas rituales y cotidianas.

El término tradicion oral entonces, se refiere a “la tradicion que pasa oralmente, a
través de las generaciones, utilizando ese aspecto formal de la narrativa
tradicional, como lo son y han sido los mitos, los cuentos, los relatos, las leyendas,
adivinanzas, refranes y coplas; o sea, la tradicion cultural oral de un grupo” (Villa
1989:38). Hay una cuestion que debe aclararse con respecto a la utilizacion y la
polisemia de los términos, ya que para los estudios culturales se tomara en cuenta
que la tradicién oral es aquel acervo de la cultura linguistica que se da en su
forma hablada y escuchada, sin embargo, algunos aspectos pueden variar en su

caracter.
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Por ello la tradicion de la oralidad se tomara con sumo acuerdo a los caracteres
del objeto de estudio de la memoria social. Pues “posee algunos rasgos
necesarios como su origen remoto dado que las generaciones la heredan sin
alguna exactitud de la fecha de creacién, sin ningun cuestionamiento acerca de su
origen; emerge, simplemente” (Madrazo 2000:19). Si bien la fecha de origen no
puede esclarecerse con exactitud en algunas narraciones; en cuanto a su autor,
este pasa a ser colectivo y sea cual fuere el caso, dicho autor primigenio se vera
recreado renuentemente en el momento en que sea narrado una y otra vez el
relato tradicional. A pesar del anonimato de su autoria y del tiempo de redaccion,
en el momento en que, por estar acorde con una estética colectiva, la comunidad
reconoce a la tradicién oral y la hace vivir a través de todas y cada una de sus
distintas objetivaciones o realizaciones individuales, que son variables, y a las

cuales conoceremos como “versiones” (Gonzalez 2016:57).

Conforme a las sociedades y sus modos de transmision linglistica, es cierto que
algunas utilizan en mayor favor la escritura, que la palabra dicha, cuestién que no
solo repercute en la fidelidad de los textos, dado que al estar bien documentados,
estos tienden a variar menos o de una manera mas lenta que aquellas historias
que estan expuestas a la clara interpretacion popular e incluso individual, ya que la
intervencion de las relaciones interpersonales y la utilizacion sensorial y emotiva,
estimulan ciertas experiencias que generan un recuerdo en el oyente u oyentes,
dando asi paso a la creacion de la memoria social. De ahi que, al “dinamizarse en
el acto de la transmision, constituya un legado en el tiempo, levantado con la

palabra y la memoria” (Madrazo 2000:19).

Ademas de considerar que la tradicidon oral contiene un acervo narrativo que
comprende distintas formas del lenguaje, también debe verse que ésta, la tradiciéon
oral, constituye una suma de diversos conocimientos, valores y tradiciones que
pasan de una generacion a otra, es decir, que es del pueblo y como tal este la
hace parte de su vida diaria (Villa 1989:38). Por ello “la literatura tradicional como

cualquier otra expresion de la creatividad humana, no es ajena al contexto social
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en que se crea, por lo que, refleja la realidad y se ve condicionada por los

acontecimientos de su momento“(Gonzalez 2016:121).

“Ese sistema de conocimientos literarios que se manifiestan en el momento en que
se cuenta y se piensa; explican las condiciones de la vida publica y privada de un
grupo social, delimitando en el discurso, la proporcionalidad entre lo vivido y lo no
vivido en relacién con el espacio-temporal” (Pérez-Taylor 2002:13). Por ello los
elementos paisajisticos tienen una significacién determinada, en la medida en que
el marco no solo social, sino también el geografico-histérico, forman parte de la

accion del relato (Gonzalez 2016:36).

Otro de los aspectos en cuanto a la tradicién oral son las funciones que ésta tiene
en la vida comun o festiva, dado que ensefia como vivirlas. Los rituales, los
valores morales y estéticos, y la veneracion de los seres divinos, asi como las
palabras, ademanes, formas de cultivar o trabajar, comunicarse y convivir, entre
otros, constituyen un claro reconocimiento como miembro de una comunidad,
identidad, cual sea esta; al mismo tiempo de que refuerzan las relaciones
comunitarias, regenerando y actualizando la manera en que ven su propia cultura
(Figueroa 2015:22).

Conforme a Jan Vansina “la tradicion oral y las practicas ceremoniales que
preservan la memoria colectiva juegan un papel importante al establecer un nexo
entre el pasado y el presente, y posibilitan transmitir las ideas, costumbres,

creencias y una interpretacién particular de su historia” (Vansina, 1965).

La insistente idea de destacar la diferencia entre la oralidad y la escritura que son
tradicionales, nos remite a situar el tiempo del que se nos habla, pues las historias
parten del incégnito del pasado, dicho en un presente que constantemente
renueva los rasgos de estas narraciones, adecuando las estructuras de la trama a
las necesidades actuales; a la par de mantener vivos esos tiempos y regresarlos al
tiempo presente cada vez que se cuentan y escuchan, al respecto Pérez-Taylor

menciona que,
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entonces, la tradicion se convierte en el sujeto que mantiene vivo el recuerdo
de los hechos sucedidos en otros tiempos, haciendo resaltar e inventando
inclusive, los eventos que se necesitan en el presente, siendo asi que la
tradicidon se manifiesta desde lo privado hacia lo publico y su construccion
esta orientada por las exigencias que se tienen, en el presente, de rescatar
hechos del pasado. Para que la tradicion exista debe manifestarse oralmente
o por escrito, teniendo oyentes y lectores, es decir debe de existir un
auditorio que... haga resaltar las practicas sociales pero igualmente
enseflando como mantener viva la tradicion. Por ello, la tradicion nos lleva a
la aplicacion de las practicas, de las tradicionales que mantienen vigente el
pasado, cambiando y actualizando las practicas para que mantengan el
sentido que el presente necesita (Pérez-Taylor 2002:20).

Resultado de ese transito histérico son las historias acumuladas que han logrado
llegar con éxito hasta la actualidad. Asimismo se tienen en cuenta en una gran
diversidad de estilos narrativos en forma de cuentos, mitos, leyendas, refranes,
canciones, versos, adivinanzas, trabalenguas, relatos, anécdotas, entre otros en

los que se pudiera contener un conocimiento de este tipo.

Se pueden distinguir en la literatura tradicional dos tipos de estilos narrativos, uno
subjetivo orientado a la expresion sentimental conocido como lirico; y el otro de
tipo objetivo, dirigido hacia la descripcion de una historia, estilo narrativo
(Gonzalez 2016:58); en el cual se ubican los cuentos, los mitos, las leyendas y

quiza algunas canciones y versos.

En términos generales los relatos del tipo narrativo van a poseer determinadas
constantes como la contextualizacion imaginativa, al encontrarse situados en un
tiempo sabido o aproximado, y un espacio reconocido; asi como haber sido
vividos, es decir, experimentados por la nocion humana, ademas de tener de

respaldo la credibilidad del narrador.

Otro punto es la protagonizacién de la historia, las acciones y decisiones que cada
personaje toma, acciones que estan dentro de la propia naturaleza del
protagonista, cualidades humanas o poderes metafisicos. Tales aspectos pondran
a cada personaje en su rol histérico. Y las variaciones de éstas constantes podran
anunciar de qué tipo de narracion se trata, o bien aproximarla, puesto que el

dilema de la clasificacion literaria no llega a cubrir en todas las cuestiones, algunas
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de las necesidades humanas que estan en continua transicion. A razon de ello

Aurelio Gonzalez considera que,

Dentro del cuento tradicional destacan aquellos (relatos) que han sido
denominados cuentos maravillosos y de encantamiento entre los que suelen
incluirse todos aquellos cuentos en los que existe la presencia de algun
personaje o hecho extraordinario o sobrenatural. Esta modalidad abarca los
llamados cuentos de hadas, algunos de animales y los relatos mitoldgicos o
topograficos. La magia en estos relatos no sobrepasa el mundo de lo natural.
Lo que ocurre es aceptado y no se cuestiona su veracidad. Puesto que el
personaje se encuentra alejado del tiempo y del espacio real (es decir) todo
es posible. (Gonzalez 2016:34)

Aunque el papel de los cuentos maravillosos varié en la explicacion de la
existencia de algunos elementos al igual que en otras formas narrativas, sus
ilustraciones se enfocan a la descripcion de unidades mas precisas o bien
especificas, especializandose en la ensefianza de los valores morales o estéticos;
cémo obrar o como no obrar frente a algunos problemas de la vida comun.
Emergen de la experiencia de alguna anécdota o sefialan muchas veces a manera
de moraleja las nociones de la realidad humana, quiza siendo interpretados en su
mayoria por personajes increibles y en situaciones maravillosas, pero no
desapegados del hecho de la utilidad en la aplicacion del como deber actuar en la

vida real.

En contraste los relatos miticos, denominados asi, por el estado no puro en el que
se pudieran encontrar por el etnégrafo; y que por su sazén sumamente cultural, en
ocasiones, dependiendo de la presencia activa en la credibilidad que genere frente
a un auditorio y ademas las practicas culturales que se desprendan de ellos,
suelen encontrarse fragmentados y distribuidos entre los diferentes estatus
sociales de un mismo grupo, dependiendo el uso o la importancia que tienen para
ese estrato social. De la misma forma, el caracter mitico de los relatos, tiende a
tratar de abordar el tema del retorno inicial de la creacion, a la sustancialidad de
las cosas; sin embargo, el mundo en el que habitamos hoy en dia y desde tiempos

histéricos nos ha dotado de un incansable intercambio multicultural, algunas veces
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por convencimiento propio y otras por imposicién colonialista, lo cual hace dificil la
busqueda, descubrimiento o conservacion de los mitos primigenios u propiamente
originarios de una cultura lo bastantemente aislada para no haber recibido
influencias del exterior. Por tanto, las caracteristicas del estudio de los mitos seran
tomadas en cuanto estas se adecuen al tipo de la narrativa tradicional que se
aborde en los siguientes apartados, no sin antes hacer la advertencia en alusion a

esta premisa. Dentro del rango mitolégico apareceran mitos y relatos miticos.

En lo general, aquellos autores estudiosos de los mitos, advierten a cerca de lo
dificil que es poder conciliar una idea en torno a las consideraciones tedricas
conceptuales del mito, cuestidon que no siempre representa un problema, ya que
por tal causa se han desarrollado una gran cantidad de ideas que han logrado
enriquecer el concepto, a la par de ser aprovechadas por los otros investigadores
para proponer nuevos postulados y mantener en constante monitoreo la condicion

de los mitos en las nuevas realidades culturales de la contemporaneidad.

Sin embargo, son de gran interés para algunos etnélogos y antropologos aquellos
mitos originados en la antigiedad, que no han sido modificados por los hechos
coloniales o en la actualidad por la globalizacion, razén por la cual, es mas
probable encontrar los estadios y postulados tedricos mas substanciales en estos
documentos. Es preciso denotar que el mito no solo se trata de un asunto de
indole cultural donde solo intervengan los antropdlogos y etndlogos, sino que
también presentan fases literarias, historicas, de pensamiento, etcétera, en las que
intervienen filésofos, historiadores, psicologos y literatos. Por ello, Mircea Eliade
advierte que “El mito es una realidad cultural extremadamente compleja que
puede abordarse e interpretarse en perspectivas multiples y complementarias”
(Eliade 2006:13), asi como que, un “mito vivo”, es decir, que se halla en constante
creencia de practica, es aquel que aun se puede encontrar en un estado de

oralidad. Asi pues nos aproxima a concebir que,

El mito cuenta una historia sagrada; relata un acontecimiento que ha tenido
lugar en el tiempo primordial, el tiempo fabuloso de los “comienzos”. Dicho
de otro modo: el mito cuenta como, gracias a las hazafas de los seres
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sobrenaturales, una realidad ha venido a la existencia, sea ésta la realidad
total, el cosmos, o solamente un fragmento: una isla, una especie vegetal, o
un comportamiento humano, una institucion. Es pues, siempre el relato de
una “creacion”: se narra como algo ha sido producido, ha comenzado a ser
(Eliade 2006:13-14).

Se tiene que reiterar que el mito es una historia sagrada, y que por lo tanto es
considerado como cierto, es creido y transfigurado a los otros ambitos de la vida
social, ademas de repercutir o estar presente en distintas partes de la vida comun,
y que por su caracter sagrado es la base de las creencias y practicas religiosas,

que constituyen la base de los sistemas religiosos.

Las hazafas de los seres sagrados o “irrupciones”, en el mundo natural
fundamentan la realidad tal como la conocemos, y revelan el hecho creador divino,
el canon y los prejuicios. Una de las paradojas de mayor discusion en el gremio
antropoldgico acerca de la cultura y naturaleza. Al respecto, en el estudio de la
tradicidon mitologica, la escuela alemana de la Mitologia comparada que propone
Max Muller, considera que: "La mitologia no es mas que un dialecto, una antigua
forma del lenguaje (...) que se refiere, sobre todo, a la naturaleza, y muy
particularmente, dentro de este dominio, a aquellos fendmenos que parecen tener
el caracter de la ley y el orden” (Muller 1996:123), aludiendo que, aquel orden que
reside en las leyes naturales o fisicas es representado en el lenguaje humano a
partir de las expresiones culturales de la lengua, es decir, los mitos; y que si bien
estas historias contienen una composicion literaria, los argumentos que

proporcionan van de acuerdo a la misma logica del entorno donde se desarrollan.

Volviendo a los términos generales del mito, en cuanto a su autor, como ocurre
frecuentemente con los demas textos de la tradicion oral, se torna colectivo e
incierto. Empero en el mito, el autor no es obligado a desaparecer, simplemente
no se sabe codmo es que se conoce tal historia. “Los mitos carecen de autor desde
el instante en que son percibidos como mitos, sea cual haya sido su origen real,
no existen mas que encarnados en una tradicion” (Levi-Strauss 1968:27), que se
argumenta repitiendo de una generacién a otra que han sido contados por su

generacion anterior, disolviendo de este modo su autor y su tiempo ocurrido, o
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bien, en este ultimo mitificandolo. Asi entonces al contar un mito “los oyentes
reciben un mensaje que no viene, por hablar propiamente, del ningun sitio en el
tiempo; es esta la razon de que se les asigne un origen sobrenatural” (Levi-
Strauss 1968:27).

La procedencia de los mitos, ya sea en su canal oral o escrito, contienen
caracteristicas literarias como historias narrativas, sin embargo, dada su
naturaleza comunicativa entre los seres divinos o sobrenaturales y la existencia
humana, estas “historias vivas” poseen algun tipo de mensaje del mundo
sobrenatural que debe ser respetado a fidelidad del criterio humano, en su esfera
sacra y profana, puesto que por su valor verdadero explican “no solo el origen del
mundo, de los animales, de las plantas y del hombre, sino también todos los
acontecimientos primordiales a consecuencia de los cuales el hombre ha llegado a
ser lo que hoy es (...) obligado a trabajar para vivir, y que trabaja segun ciertas

reglas” (Eliade 2006:18) que imponen esos mitos.

En la clasificacidén de las explicaciones que demuestran la existencia humana se
pueden distinguir aquellas que relatan la historia del hombre en su forma histérica,
es decir, los acontecimientos documentados y bien sabidos por la memoria escrita
o bien, oral, pero por otro lado, se pueden apreciar también, aquellos relatos que
revelan la creacion y la existencia del ser. Sin embargo, Eliade refunda en las
diferencias de ello, pues las primeras demostraciones existenciales, son
irreversibles, es decir han ocurrido fenomenoldégicamente a causa de ciertas
circunstancias anteriores al hecho, mientras que los mitos, siendo historias sacras,
suelen recrearse con periodicidad rememorativa a través del rito y las
celebraciones. También Levi—Strauss en su analogia de la musica y el mito,
menciona que entre: “El mito y la obra musical (...) la relacién con el tiempo es de
una naturaleza bastante particular (...) como si la musica y la mitologia no
tuviesen necesidad del tiempo (...) En efecto son maquinas de suprimir el tiempo”
(Levi-Strauss 1968:25), en otras palabras, la musica al igual que el mito, se
conservan en la documentacion oral o escrita, pero al instante de ser ejecutados

nuevamente, se vuelve al momento de la obra original. Los mitos, no solo dotan de
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explicaciones cosmogonicas, sino que “son capaces de repetir Io que los dioses,
los héroes o los antepasados hicieron ab origine, tiempo de origen. Y su
conocimiento es aprender a saber el secreto del origen de las cosas, a saber
dénde encontrarlas y como hacerlas reaparecer cuando desaparecen” (Eliade
2006:21).

El mito esta hecho a la medida de las necesidades socio religiosas que se
presentan en los grupos sociales, representando ademas del reflejo carente, las
aspiraciones y situaciones de seguridad que esta sociedad tiende a proyectar en
el mito mismo y en todas las fases de su vida comunitaria, ya sea la del sistema
socio religioso directamente, o los de la vida comun y profana (Malinowski
1994:145). EIl vivir cotidiano que se ve excluido a primera vista de los
acontecimientos sagrados, incluso lo contrario, lldamese pecado o presencia de “lo
malo”, también figura dentro de la jurisdiccion mitica, ya que, al ser denegado
pasa a formar una parte complementaria de la subsistencia del primero. Lo sacro y
lo profano. Ambas divisiones, comprenden las dimensiones de la realidad tal como
se conoce, "el mito, tal como existe en una comunidad, o sea, en su vivida forma
primigenia, no es unicamente una narraciéon que se cuente, sino una realidad que
se vive” (Malinoswki 1994:113).

Lo que se vive, en el plano donde se habita y como se actua, corresponde al modo
empirico de los relatos miticos; se apega a la realidad adquirida de las
generaciones anteriores, y se transmite a las procedentes, por la misma razén por
la que nos ha sido conferido a nosotros como generacion actual al otorgarnos una
direccion de sentido, y la pertenencia del estar sobre un mundo que posee
dimensiones reales y donde se es posible vivir; no mejor dicho por Gadamer "lo
racional de tales experiencias, lldamese mito, es justamente que en ellas se logra
una comprension de si mismo. Y se pregunta si la razébn no es mucho mas
racional cuando logra esa autocomprension en algo que excede a la misma
razon.” (Gadamer 1997:22). Es totalmente cierta la advertencia acerca de la
concepcion integra y completa del mito como abstraccion conceptual, pues

pudiesen prolongarse las opiniones y paginas en relacion al tema mitoldgico, y
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describir quienes los protagonizan, como han llegado a los oidos del mundo
actual, cuales son sus formas y cédmo se mantienen a partir de algunas
transfiguraciones en constante vivencia, entre otras cuestiones mas; sin embargo,

algunos de estos puntos se veran mejor retratados en los rubros siguientes.

Si bien ahora, lo que ocuparia nuestro interés es fijar una taxonomia que incluya
los elementos que componen a los relatos miticos, pues cada uno de ellos refleja
un acontecimiento en particular de los aspectos interpretativos de la realidad. Los
hay acerca del origen del universo, el mundo y la vida, asi como aquellos que
profetizan su destruccion, entre tantos mas; es por ello importante fijar una

clasificacion que ayude a situar el perfil de la investigacion presente.

Unidos a este problema fundamental de la taxonomia mitoldgica, los estudiosos
han aportado sus modelos de sistematizacion desde tiempos muy antiguos, como
el filésofo griego Salustio el Neoplatonico (s. IV d.C.), dicho solo como dato
ilustrativo, quién en su tratado Sobre los dioses y el mundo propuso la existencia
de diversos tipos de mitos: teoldgicos, fisicos, psiquicos, materiales y mixtos
(Ferrater 2009:237), caracterizando asi la indole ontoldgica de los mitos, pero no
de lo que precisaban al narrar. A lo largo de una vasta exploracion de estas
narrativas, se lograron fijar los asuntos que retratan, sin desprenderse del
fundamento que todos tienen en comun: todos los mitos son de origen (Eliade
2006:29). Por consiguiente la tipologia desarrollada dependera de las cosas que
han sido creadas, asi podemos proponer las siguientes explicaciones breves: Hay
mitos que tratan acerca de la creacion total de lo que es conocido como mundo,
llamese el planeta o el universo mismo; tratan acerca de cémo fue creado el cielo,
la tierra, los astros, los mares, la luz y el tiempo. Asi mismo también en muchas
ocasiones carecen de la presencia del hombre, y por ende demuestran las
acciones divinas que fueron necesarias para que esto comenzara a ser; estos

relatos miticos son conocidos como mitos cosmogonicos.

Por otra parte, la presencia o creacion de lo divino se va a tratar de contener en
otro tipo de relato, los mitos teogdnicos. Sin embargo, todo lo que ha sido creado

debid haber sido concebido por alguien mas en el tiempo original; puesto que se
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trata de una historia sagrada; en el principio de todo, existe la presencia de una
fuerza creadora y creativa que a menudo se representa como dioses
omnipotentes, pues lo crean todo, y son ociosos, porque después desaparecen o
se mantienen al sigilo de los problemas de los dioses secundarios o héroes, o de
los problemas humanos. Por consiguiente, los relatos teogodnicos narran el
nacimiento de los dioses o la presencia de los héroes miticos, sus hazanas y sus

ensefanzas, el lugar donde residen y su constante recreacion.

Existen otros relatos que por su jerarquizacién narran la presencia del hombre en
el mundo; quién lo ha creado y dotado de sus capacidades humanas, y los limites
que tiene frente a las facultades divinas, la conformacién de su cuerpo fisico y la
residencia del espiritu de vida con el que ha sido premiado, mitos antropogdnicos.
Al igual que el hombre también se explica la presencia de otros seres como los
animales, las plantas y aquellos elementos relacionados con los eventos
geograficos y meteorologicos, como bien son la lluvia, el trueno, los rios y las
montafias. Pero no solo a estas cuestiones se ven reducidos los denominados
mitos etiolégicos, también recurren a explicar el origen de los asuntos humanos y
dependiendo cual sea el caracter del problema, los mitos etiolégicos recibiran un
adjetivo que oriente a la especificacion de la trama que sostiene; dado que los
problemas humanos son muy variados, como el origen de una poblacién o ciudad,
mito fundacional; de ciertos comportamientos o normas, mitos morales; practicas
de hechiceria, mitos magicos; y otros mas que se refieren quiza a las estructuras
de la organizacion politica, modos de produccién agricola, instituciones

econdmicas, etcétera.

Y por ultimo también estan los relatos miticos que demuestran, de todo lo creado,
su mortandad y destruccion, incluyendo a los dioses, la vida y al mundo entero,

mitos escatologicos.
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1.2.1. Mito fundacional

Teniendo como punto de partida la apresurada clasificacion del apartado anterior,
es hora de abordar los temas que hablan de los asuntos de la creacién en torno a
las acciones que han tenido lugar en los tiempos post — cosmogodnicos, es decir,
que han acontecido después de que el cosmos ha sido creado, junto con los
dioses y el hombre, pues en términos de razonamiento, el primero supone el
escenario de los eventos posteriores, y los seres divinos junto con el hombre los
grandes protagonistas de estos hechos. De esta forma damos apertura hacia el
interés enfocado a los mitos etiolégicos, de los cuales se suponen en la

clasificacion de la figura 1.

La palabra etiologia tiene su origen en los vocablos griegos aitio-Aoyia (aitio-
logia) cuyo significado es causa y tratado, o estudio’. Por lo tanto, el concepto
etimolégico de este vocablo, es la cualidad del “estudio de las causas”. La
variabilidad de su uso en distintas disciplinas da cuenta de su importancia, ya que
el estudio de las causalidades denota una gran importancia en las labores de la
ciencia y del pensamiento; es por tal razon que en el analisis de los mitos no pase
desapercibido este aspecto, que si bien, sirve para identificar las tematicas de las
que se hablan, también ayuda a generar taxonomias mas elaboradas en tanto a

los contenidos relatados.

Ademas sugieren como abordar dichos textos a partir de cuestiones tales como
¢ Qué paso? ¢Cuando, dénde y quién o quiénes hicieron qué? Todo esto en
conjunto responde a una sola pregunta, ;,Por qué? Es decir, conocer las causas
del origen. A eso se refieren los mitos etioldgicos, pues su intencion es la de
pretender dar una explicacion de los motivos del comienzo de las acciones
terrenales, las cuales pueden constatarse en la realidad actual y consistir en

elementos de tipo natural o social.

! Etiologia. Tomado de Diccionario actual. En 6 de Junio, 2017. Enlace:
https://diccionarioactual.com/etiologia/.
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Creacién del mundo

Mitos cosmogonic

oS

D A |

Creacidn de los dioses o

héroes

Mitos teogdnicos

Creacién de la humanidad

Mitos antropogonic

(o)

Creacion del resto de las

cosas:

Mitos etioldgicos

Suponen la creacién de los

elementos naturales y de la

relacion con los dioses y los
hombres.

Naturales

Narran las hazafias divinas
que dieron origen a las
instituciones o expresiones
humanas.

Sociales

Se fijan en los elementos y
su movimiento: la lluvia, el

rayo, los sismos, los
diluvios, el viento, etc.

Metereoldgicos

del paisaje:

Montafias, rios, cuevas,
cafnadas, valles, etc.

Geograficos

Demuestran la composicion

Relatan la instauraciony
permanencia de una
poblacidn.

Fundacional

Explican las caracteristicas

y propiedades de las
plantas y animales.

Floray fauna

Refieren a los sectores
sociales: lo politico, lo
econdmico, lo comercial, la
agricultura, etc.

Insitucional

Describen el fin de todas

las cosas

Escatoldgicos

Julio, 2017.

Se pronuncian a motivo de
las normas del
comportamiento moral.

| Morales

Fig. 1. Clasificacion de los relatos miticos segun las caracteristicas de su sujeto de creacion. Elaboracién propia L. Carlos Pacheco.
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Ambos tipos de elementos etioldgicos, no se encuentran estrictamente apartados
de la intromision humana hacia los eventos naturales o de la personificacion de los
elementos naturales y sus rozamientos con la humanidad. Sin embargo, en la
mayoria de los casos tratan de la relacion con lo divino; naturaleza-divinidad-

humanidad, siempre y cuando se traten de narraciones miticas etiologicas.

Resulta necesario precisar que, los mitos de fundacion, entran en la categoria de
lo social, puesto que se ocupan de los lugares donde habitan los hombres. Para el
ser humano es necesario fundar y renovar de manera continua el plano fisico,

espiritual, social y simbdlico de los lugares donde nace, vive y muere.

El mundo, la naturaleza, el entorno, han de plegarse a su impronta, mostrar
su sello, exhibir muchas veces el nombre, la marca, el recuerdo del fundador
o del transeunte carismatico que dejo alli — alterando para siempre el lugar—
huellas o recuerdos de su paso. Para que un espacio previo, neutro,
innominado —o nombrado de modo menos intenso y significativo— sea objeto
de refundacién material, cultural, nominal, de nueva y mas intensa valoracién
y reconocimiento de sus cualidades, basta muchas veces con que le
asociemos a un nombre 0 a un suceso excepcional. O con que, si lo creamos
de nueva planta, lo vinculemos desde su mismo nacimiento a un nombre o a
un suceso carismatico (Pedrosa 2006:6).

De las caracteristicas narrativas, los mitos fundacionales muestran una suma
determinada de elementos que los califican como tal, en cuanto que en primer
momento instauran ciudades y pueblos donde es posible la vida comunitaria y
sedentaria, ademas de que aseguran la prolongacion de un linaje primigenio. En
un segundo término delimitan un espacio ubicado y reconocible por los miembros
de la poblacion que los domina, y en muchas ocasiones contienen las
especificaciones de las formas del paisaje que lo caracteriza en prominencia con
la poblacion elegida para ser la descendiente de los acontecimientos mitolégicos
que se llevaron a cabo in situ al mito; como es el caso de las ciudades mas
antiguas, de las cuales se ha perdido la ubicacién geografica y solo subsisten en
la memoria colectiva de sus herederos presentes o por los textos documentados;
asimismo estas, representan el lugar mitolégico de los primeros ancestros de la

humanidad, lugares donde era cotidiana la convivencia con las divinidades, en
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cuya relacién se encuentran los casos de ciudades como Shamballa entre las
culturas del Himalaya, Aztlan y Chicomoztoc en la region mesoamericana o el
mismo Jardin del Edén entre las religiones judeocristianas. Otra situacion también
pudiera ser, que un espacio primordial o “llano”, en estado de vacio o de caos,
pase por una trasformacién de su entorno debido a un conflicto bélico, pasional o
moral de sus fundadores. Este conflicto sefiala el tiempo de creacion, y en otros
casos de una reconstruccion de la comunidad que conmemora morando desde
entonces en alegoria de los actos sagrados ocurridos ahi. Un ejemplo bastante

demostrativo de ello es la del mito fundacional de la capital portuguesa, Lisboa.

Segun este relato Ulises (Odiseo) visité Portugal en sus viajes (...) Fue
entonces cuando el héroe fundé la ciudad de Lisboa, conocida como Olissipo
u Olissipona. Los griegos, llamaban a Portugal “Orphiussa” (tierra de
serpientes), nombre que también recibia una diosa del mar, con forma de
serpiente, que se enamor¢ de Ulises durante su periplo por las costas del
Atlantico. Cuando Ulises partié de nuevo en su nave Argos, Orphiussa quedo
desolada. Sacudio con tal furia la tierra alrededor del estuario del Tajo, que
se formaron las 7 colinas de la ciudad de Lisboa. Dicen que las 7 colinas son
las 7 cabezas de la diosa-serpiente. Sea como fuere, Orphiussa murié de
amor (saudade).?

En el texto anterior se pueden deducir varias cuestiones aparte de la fundacion de
la propia ciudad. La modificacién del paisaje por motivo de las acciones divinas
con el surgimiento de las siete islas que rodean hoy la ciudad de Lisboa, por

ejemplo.

Un punto tercero de los anteriores mencionados acerca de los relatos etiologicos
fundacionales es que preceden de un lugar de origen de donde los ancestros
partirian segun las indicaciones del héroe cultural fundador, a un territorio de
mejores condiciones para la vida social, por lo que es frecuente encontrar
procesos migratorios en este tipo de relatos, ademas de ser el fundador el que
permite la construccion, a partir de un territorio silvestre, de un espacio habitable

que es funcional y existente en el plano de la realidad inmediata a la cosmovision

’ Mito fundacional de Lisboa, Portugal. Tomado de Cuentos del Mundo. Consultado en 7 de junio de 2017.
Enlace: https://cuentosdelmundo.wordpress.com/2013/07/29/las-7-colinas-de-lisboa/
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que se posee. Un cuarto razonamiento, argumenta la nomenclatura del lugar en
alusion a los hechos ocurridos ahi, de lo que se encontraba, o de los hombres de
los fundadores, cuestidn que permite la rememoracién en la reiteracion de las
hazanas pasadas de los actos miticos por las generaciones sucesivas del lugar.
Una quinta referencia, es aquella acerca de la creacién de la nocion de la
emotividad de pertenecer a ese lugar y ser parte de él, por parte de los moradores,
pues ilustrativamente en el ejemplo anterior los portugueses a menudo sugieren
en la literatura nacional de dicha nacion, el concepto de la “saudade”, que se
encuentra ligado a la negacién del olvido, y a la accion de extraiar algo que nunca
pudo haber sido. El escritor portugués Manuel de Melo la defini6 como “bem que
se padece e mal de que se gosta”, bien que se padece y mal que se disfruta®. En
otras palabras, las divinidades ensefian como deben ser y vivir sus sucesores en

adelante de acuerdo a las ensefianzas morales que ellos imponen.

Por sexto y ultimo elemento, en muchas ocasiones las divinidades y héroes
culturales, se quedan a residir en los espacios que conforman la cosmogonia
espacial de las ciudades o pueblos, ya sean en los monumentos escultéricos,
visuales o arquitectdnicos, o bien en los elementos paisajisticos que ellos mismos
crearon. Otros son los casos donde el ser sagrado o heroico abandona el lugar
con la promesa de regresar algun dia en su forma divina para reconfigurar
nuevamente el espacio y el tiempo humano. De cualquier manera la residencia de
los seres sagrados en cuales fueren sus formas, quedan como fuente testimonial y
numen del lugar que aseguraran, la persistencia y continuacion de esa poblacion a

lo largo de mucho tiempo mas.

Los mitos de fundacion estan presentes en un gran numero de culturas, pues por
su tocante tema desempenan una funcion particular, la de dotar de sentido a
través de los argumentos de la significaciéon simbdlica impuesta por las proezas de
sus deidades fundadoras. De esta manera un espacio o elemento, cual puede ser

una roca, un cerro o un llano pasa a formar parte de las concepciones de la

* Saudade. Manuel de Melo, 1660. Tomado el 9 de Junio de 2017, de:
https://es.wikipedia.org/wiki/Saudadet#cite_note-3.
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cosmovision de una localidad, pasar de ser espacios neutros sin nombre e
irrelevantes a constituirse en notables escenarios “sagrados, memorables y
memorados cuando se acepta que fueron fundados, erigidos, hallados o visitados
por determinado dios o por determinado héroe, cuyo nombre y recuerdo cambia a

partir de entonces la identidad simbdlica del lugar” (Pedrosa 2006:8).

Segun la historia de la fundacién de la ciudad de Cuzco en Peru; Manco Capac y
Mama Ocllo bajaron desde el lago Titicaca por consejo de su padre, el dios Sol.
Lanzaron una jabalina de oro y alli donde se clavo, fundaron un nuevo pueblo. El
lugar elegido se llamé Cuzco. Con el tiempo confluyeron distintas ciudades que se
agruparon en la ciudad, dando origen al Tahuantinsuyo, y la division del territorio
en cuatro secciones, segun Pachacutec el disefio seria en alegoria al dios puma®.
La iconografia superficial constata la presencia nuevamente de los héroes
sobrenaturales enviados por un dios supremo que ordena la encomienda de la
fundaciéon de un pueblo; la recurrencia de los elementos paisajisticos y las
acciones comunicativas entre los enviados y los grupos humanos con su secular

revocacion del momento mitico, forman parte substancial de estos tipos de mitos.

Un ultimo propésito de este apartado denota la intencion final de los pueblos que
poseen historias fundacionales, dado que la evocacién de los lugares de morada
primordial de sus dioses, son el modelo de la representacion de la morada

ejemplar en la tierra (Garcia 2006:3).

1.2.2. Narracion y creencia de los relatos miticos

Las narraciones en sus variadas formas conceden el punto de partida a las
creencias y posteriormente a las practicas derivadas de estas. Correspondiente a
los relatos “no se trata solo de evocar el pasado y aplicarlo como si se tratara de

una enajenada realidad sobre la dimension del tiempo presente con la finalidad de

* Historia de la fundacioén de Cuzco, Perd. Consultada junio de 2017 de:
https://es.wikipedia.org/wiki/Cuzco#Fundaci.C3.B3n_y_.C3.A9poca_incaica
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interpretar donde es que coinciden la historia y la estructura que ponen al hombre

en su propia realidad” (Levi-Strauss 2001:9).

Lo que representa contar un texto sagrado, digase lo narrativo, no implica un decir
de palabras aleatorias. La narracion mitica comprende una realidad social que se
construye por el orden de la palabra, y los vinculos verbales emanados de las
estructuraciones linguisticas del mito (Lopez-Austin 2006:105). Es entonces, la
narracion mitolégica, la transmision de los acontecimientos referidos a los mitos y
a su filogenia ascendente en la memoria colectiva que se cuentan de unos
miembros a otros en un mismo grupo social, tanto de una generacion a la
siguiente, como dentro del mismo grupo generacional en turno, y es un proceso

transitivo a lo largo del tiempo (Colatarci 2000:8).

Sin embargo, preocupa aqui, ademas del proceso de narraciéon de los relatos
miticos por medio de la tradicién, el momento y la manifestacion de la propia
narrativa, ya que ésta representa el instante por el cual se manifiesta el recuerdo
original y la creencia de las historias sagradas. La participacion que se da entre la
disponibilidad de los oyentes y el narrador por perseverar la tradicion, son los
elementos fundamentales que contribuyen para que la transmision oral de los

relatos miticos conserven su continuacion.

Por una parte el oyente de las narrativas tradicionales, establece el tiempo de la
prolongacion de estas a través de la capacidad que su memoria le confiere, y la
potencia de atencidn que dispone para aprender lo que se le cuenta; mientras que
el narrador, bajo el dominio del conocimiento que se le ha sido heredado a través
de las generaciones, legitima el relato tradicional, mediante un marco de
credibilidad. De esta manera es comprensible que la unidad del mito proyecte un
foco imaginativo de los recuerdos narrativos in situ que se desencadenan mas alla
de la percepcion consciente de los auditores, hasta el punto en que la energia

irradiada por el relato es apropiada por la colectividad (Levi-Strauss 1968:25-27).

Es cierto que las perspectivas conforme a la manera en que puede interpretarse

un relato mitico se debe a esas relaciones humanas vividas, el contexto
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comunitario, es decir, el vivir cotidiano dentro de un mismo grupo social,
representa el primer plano dénde las estructuras linguisticas adquieren una
comprension amplia y una veracidad unica. Y sus escenarios referidos son
particularmente existentes y reconocidos por los miembros que componen la
identidad que expresa el relato mitico. Esto en referencia a la participacién que se

da en la narrativa sagrada, pues

. cuando el mito se narra, todos aquellos elementos sociales que obran
sobre la narracion y sobre los que la narracién obra, alimentan memorias,
provocan deducciones, se justifican, preparan futuras realizaciones del texto
mitico y lo hacen vivir materialmente como lo que es, no una mera sucesion
de sonidos o de palabras o de conceptos, sino un conjunto de interacciones
sociales. Porque cuando el mito no se narra, todos esos elementos siguen
presentes; las relaciones del mito persisten. Por eso el mito no puede ser
reducido a un texto. Porque el mito es creencia (Lépez-Austin 2006:107).

El relato mitico posee distintas configuraciones; se puede manifestar en su
apariencia literaria o a través de las practicas rituales y cotidianas, sin embargo,
los niveles de participacion y creencia, son otorgados conforme a la validez que
tiene el relato mitico en el impacto de la conducta moral, religiosa y social de las
actividades humanas. Ya que, si bien el hecho de aprender un mito por medio de
la tradicién oral es objeto de entendimiento y comprension, las representaciones
fehacientes y las practicas del relato, dependen de las actividades experimentadas

por medio de la ejecucion de los rituales.

La gesticulacion, la fonética, los términos locales, la prosodia y los demas recursos
orales contribuyen también a la creencia de las narraciones, mas por otro lado, al
tratarse de relatos miticos que interpretan el origen de las cosas, las unidades de

las que se hablan han de estar vigentes en las practicas actuales.

La aceptacion de los relatos miticos, es decir, la creencia de ellos; deriva en un
plano bidireccional sobre los contenidos linguisticos y pragmaticos de la cultura,
como “un mapa con el que alguien se guia. En tanto que mapa, porque las

creencias dirian como son, o como pueden ser las cosas; y en tanto que guias,
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porque las creencias pueden determinar causalmente algunas acciones u otros
pensamientos, por ejemplo, deseos, motivaciones u otras creencias” (Defez
2005:6).

A pesar de que las creencias se dan en un estado cognitivo del lenguaje y del
pensamiento, las reflexiones interpretativas que integran su estructura y contenido,
provocan otro tipo de actitudes y de practicas (Gomez 2012:2), quizd menos
racionales y mas emocionales, que alimentan a lo que denominamos “sistemas de
creencias”. Considerados como auténticos, estos sistemas de creencias,
constituyen la base de nuestra vida social, personal e intelectual, es decir que, se
convierten en el vasto y firme terreno sobre el que ésta, nuestra apreciacion de la

vida, surge, acontece y se desenvuelve (Ortega y Gasset 1968:54).

La creencia esta formada, sin duda alguna, por representaciones; pero
también por convicciones, sentimientos, valores, tendencias, habitos,
propositos, preferencias que nos hacen enfrentarnos de manera particular a
la naturaleza y a la sociedad, incluyéndonos nosotros mismos como
individuos, en una introspeccion que no puede menos que ubicarnos como
sociales y naturales. Las creencias "nos ponen delante, o que para nosotros
es la realidad misma", nos dice Ortega y Gasset; y también afirma: "nuestras
creencias, mas que tenerlas, las somos" (Lépez-Austin 2006:112).

"Toda una mitologia esta depositada en nuestro lenguaje, (...) en él se extiende y
se refuerza la creencia por toda la vida cotidiana” (Lépez-Austin 2006:112). Bajo
el esquema de estas representaciones de las cosas, llamese, construccion de la
realidad, o de cualquier otro modo que se le conozca, en todas partes se emplean
estos sistemas de creencias a los textos sagrados, para encontrarse y mantenerse
uno mismo dentro de este esquema de realidad (Herskovits 1984:396). Y puesto
que los mitos son eficaces para dotar de sentido y funcionamiento a los sistemas
de creencias, hacen posible la construccion de un modelo abstracto de las fuerzas

del universo, vistas desde nosotros mismos.
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1.3. Cosmovision y mito en Mesoamérica

La indistincion con que frecuentemente se utilizan los términos cosmogonia,
cosmologia y cosmovisibn es motivo de gran entorpecimiento en varias

investigaciones culturales, por lo tanto es necesario distinguirlos de forma breve:

e Cosmogonia: se trata de aquello referente a la creacion del universo y del
mundo. Al origen de la realidad y del tiempo.

e Cosmovision: forma de ver el mundo; percepcion de la realidad contenida
en los relatos miticos, sistemas de creencias y rituales festivos.

e Cosmologia: posee varias significaciones; 1) estudio comparado y/o
descriptivo de los sistemas de cosmovisidn en las distintas culturas; 2)
reflexion que hace el usuario de su propio pensamiento®. 3) rama de la
Astronomia que se ocupa del estudio de las leyes generales del origen del

mundo y la evolucion del universo®

La cosmologia esta conformada por los mitos que, como se menciona, "son como
la carta constitucional de las creencias y prestan sentido a la conducta ritual que
se deriva de sus consagraciones" (Herskovitz 1984:396). Las representaciones
contenidas en las narraciones mitolégicas dan pie, como hemos venido
desarrollando, a las creencias y a las manifestaciones culturales de una sociedad
tanto que estas en conjunto demuestran una proximidad a las explicaciones de la
existencia humana con respecto a la totalidad de las cosas existentes en el
universo, configurandolas en los modelos respectivos revelados en la realidad
habitual.

Si bien toda cultura mantiene una relacion préxima con las formas de concebir su
mundo, cosmovisién, esto da paso a las interpretaciones subjetivas en la
uniformidad de las leyes con que se explica el funcionamiento universal, las

normas fundamentales, los valores, las taxonomias y las pautas el conducta, lo

> Cosmologia. Alfredo Lépez-Austin, en Arqueologia Mexicana, nim.68. 2016a. INAH-Ed. Raices.
6 Cosmologia. Tomado el 14 de junio, 2017 de Definicién ABC. Enlace web
www.definicionabc.com/general/cosmologia.php
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cual hace responder a las personas preguntas acerca de ¢, Cual es su posicion en
el mundo con respecto al resto de las cosas? ;Qué hace que las cosas existan o
sean? ;Qué es lo verdadero? ;Qué es el ser humano? ;Qué pasa al morir, y

después? ; Como debemos vivir? Por tanto, todos tenemos una cosmovision.

Este conjunto de ideas y experiencias que resultan de la reaccion espontanea y
total del ser humano, ya sea considerado como individuo o como colectividad,
frente a todo lo que le rodea y existe para él, asiente en bases particulares de una
cultura. La region mesoamericana, como area cultural donde se desarrollaron una
gran diversidad de culturas, se caracteriza precisamente por su coherencia

cosmoldégica. Pues en ella se produce fuertemente

. una imagen de un universo estructurado, geométrico (...). La simetria y
los numeros son estrictas bases organizativas, aun para los dioses (...) La
estructura se vuelve obsesiva en toda expresién humana. (...) Se reproduce
en sucesivas proyecciones (...) por ejemplo, las caracteristicas del eje
césmico se proyectan a los cuatro extremos de la superficie terrestre o a las
grandes montanas; de éstas pasan [representados] a los templos
piramidales, y de los templos [a los] altares familiares. El universo se
convierte asi en un enorme sistema que da coherencia a sus partes y norma
las acciones tanto divinas como humanas (Lépez-Austin 2012:3).

Para continuar es necesario recurrir a la definicion que Paul Kirchhoff diera en
1943 para denominar a esta super area cultural del continente americano. Para
abordar Mesoamérica, es preciso considerar que lo fundamental de este concepto
es el espacio geografico que literalmente significa “en la mitad de América”
(Kirchhoff 2000:19). El espacio es la unica representacion que ha logrado
mantener las cosmovisiones prehispanicas hasta los dias actuales, ya sea en
otras formas o en secuencias residuales, como por ejemplo en las recurrentes
toponimias locales. Por qué el espacio geografico no cambia, prevalece a través

del tiempo.

Por otro lado el tiempo es la segunda variante que debe considerarse para la
diseccion del concepto. Pues lo que comprenderia un area cultural, estaria basado
desde el momento de su habitad por el hombre; tras los varios estadios, figurando

el sedentarismo como el fendbmeno social que permite el desarrollo de las
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civilizaciones. Los arquedlogos suelen dividir el tiempo mesoamericano en tres
horizontes culturales: Formativo o Preclasico (1500aC-99dC), Clasico (100dC-
949dC) y Postclasico (950dC-1519dC). Algunos consideran un ultimo periodo a
partir de la fundacion de México Tenochtitlan; conocido como “histérico”, ya que
este seria un momento circunstancial en el que Mesoamérica alcanzaria casi una

total homogenizacion (Rovira 2008:8).

A lo largo de 3000 afios, la region mesoamericana vio florecer y desaparecer una
innumerable cantidad de culturas, de las cuales de algunas se tienen registro y
otras simplemente se desconocen. Este fue otro problema para Kirchhoff, y aun
para muchos investigadores hoy en dia, pues en las dataciones de las evidencias
arqueoldgicas se ha logrado precisar con grande aproximacién, los movimientos
migratorios y ademas su temporalidad histérica. Cuando nos referimos a
Mesoamérica, no nos estamos enfocando a una area geografica monocultural,
sino a una region cultural donde se hallaron desarrolladas distintas culturas, que
ademas de compartir limites geograficos, composiciones y variaciones étnicas,
también intercambiaban algunos caracteres culturales comunes, y confluyeron en

un periodo histérico antes de la conquista europea (Kirchhoff 2000:19).

Los mesoamericanistas definen a esta region como una “macroarea cultural”, pues
en ella debieron concurrir distintas agrupaciones culturales, entre ellas: el Norte,
Occidente, Centro, Golfo, Oaxaca, el Sureste y Centroamérica; cada una de ellas
con culturas locales y diversas. Pese a la existencia de un espectro enorme de
culturas, las relaciones comerciales y migratorias lograron el transito de los
caracteres culturales entre los distintos pueblos, generando pautas repetitivas y
transitorias en la mayoria de ellos, como por ejemplo en el culto de sus dioses,
préstamos de relatos miticos, empleo de sistemas politicos y econdmicos, técnicas

de guerra, sistemas de agricultura, etcétera.

La gran diversidad mesoamericana a veces se agrupaba en grandes ciudades y
otras en pequenas poblaciones, esta cantidad, mas aunado el tiempo y los
préstamos culturales como las migraciones o colonizaciones, dieron un gran

problema para la unificacion de todas las cosmovisiones en un solo concepto
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mesoamericano. “Mesoamérica fue producto de un complejo de relaciones
heterogéneas, un continuo de caracter histérico que ni en el tiempo ni en el

espacio debid su unidad a los mismos factores” (Lopez-Austin 2006:30).

Todo este complejo de relaciones de “la historia comun y de las historias
particulares de cada uno de los pueblos mesoamericanos actud dialécticamente
para formar una cosmovisién propiamente mesoamericana (...) que concurre en
un espacio determinado en la comun concepcion de lo sagrado” (Lopez-Austin
2006:31) que se manifiesta en los rituales, los dioses, los calendarios y las
expresiones artisticas ligadas a la religion en todo lo largo y ancho de

Mesoamérica.

Alba Gonzalez Jacome organiza a partir de la propuesta de Kirchhoff, diez rubros
que encuentra en el comun de las culturas mesoamericanas: la agricultura (uso de
la coa, chinampas y camellones, cultivo de maguey y maiz); tecnologia vy
organizacion de guerra (obsidiana, macuauitl, 6rdenes militares, guerras floridas);
atuendo y cuidado personal (espejos de pirita, vestidos, accesorios de piedras
preciosas); arquitectura urbana (piramides escalonadas, pisos rojos, juegos de
pelota); registros y escritura (jeroglificos, signos de numeracion vigesimal,
cédices); calendario (calendario solar de 18 meses de 20 dias mas 5 adicionales y
lunar de 13 meses de 20 dias); celebraciones (fiestas al final de ciertos periodos);
creencias y ritual religioso (dias de buen y mal augurio, sacrificios botanicos,
animales y humanos, serie de dioses comunes); costumbres (tonali, nombre
segun el dia de nacimiento) y mercado (mercados especializados segun la oferta y

demanda, mercaderes espias) (Gonzalez 2000:134-136).

Durante los ultimos afos del esplendor mesoamericano antes de la intervencion
de los colonizadores europeos, la implantacion de las culturas nahuas del norte a
través de la dominaciéon politico—militar, condensaron una cultura mas o menos
homogeneizadora del pensamiento y de la cosmovision que se propago por toda
el area de la dominacion mexica. La historia comun vy la historia particular de los
pueblos locales, actuaron en favor de sus relaciones, intercambios y alianzas que

conformaron fuertes y claros vinculos (diez aspectos anteriores) en el imaginario y
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posteriormente en la memoria colectiva que permitirian la construccién de una

cosmovision comun (Lépez-Austin 2016¢:45).

La nocidn humana y sobrenatural mesoamericana radica en la distincion del
espacio-tiempo que es sagrado, y aquel que es profano. Su coherencia y orden
depende de los grados de la creacion césmica, divina y mundana. La residencia
de la substancia creadora es la propia que anima la vida de los hombres, de las
plantas y de los animales. El tiempo profano esta en la mortalidad de lo corpéreo,
mas el principio divino es constante en cuanto este sea revitalizado cada cierto
periodo de resucitacion. Ademas, el fuerte constructo entre tiempo y espacio,
favorece al sentido de pertenencia perene, en recreaciéon de sus construcciones
iconograficas. Asi el mundo para el poseedor de la visibn mesoamericana se

convierte en

...un sistema de simbolos que reflejan mutuamente: colores, tiempos,
espacios orientados, astros, dioses y hechos historicos, que encuentran
entre todos una cierta correspondencia mutua, coherente y continua. No nos
encontramos en presencia de largas “cadenas de raciocinios”, sino de una
implicacidn reciproca y continua de los diversos aspectos de un todo”
(Soustelle 1992:85).

Puesto que se trata de un area cultural compleja y diversa, y de tan extensa
historia, la cosmovision mesoamericana es un devenir de los procesos histéricos y
culturales que se transmitieron a través de la herencia de las narraciones miticas a
lo largo y ancho del tiempo en que las culturas precolombinas coexistieron en el
mismo espacio geografico, constituyendo redes colectivas de la memoria que
confluyeron para dar significancia y sentido a las percepciones humanas, de su
relacion con el universo y su compromiso de entenderlo, aprenderlo y trasmitirlo.
Aun hoy en dia, pese a las intervenciones histéricas del colonialismo, la
modernidad, la globalizacién o de las politicas hegemodnicas, dicha cosmovision
posee un trasfondo que se ha venido heredando conforme a la tradicion
resguardada en la memoria y la adecuacion de esta a las necesidades de la época

determinada.
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1.3.1. Mitos ofidios mesoamericanos y coloniales

A manera general los rasgos mas significativos de la cosmovision mesoamericana
residen en los principios de la dualidad, masculino — femenino. La cual habia
creado a los dioses, al mundo y a los hombres. Llamado a menudo Ometeotl “Dios
de la dualidad” o también Tloque nahuaque o Ipalnemohuiani “Creador de todo lo
existente, el sefor del cerca y del junto, el sefor por quien vivimos”; esta deidad
se componia a su vez de dos extensiones, Ometecutli y Ometecihuatl “Senor y
sefora de la dualidad” (Caso 1971:18), quienes en esta advocacion concibieron a
los cuatro Tezcatlipoca, dioses hermanos encargados de terminar las tareas
creadoras del mundo. EI tiempo-espacio, se postula siempre en favor de la
numeracion sagrada entre las culturas mesoamericanas, mas aun en las areas de
la dominacién mexica, en cuanto a la dualidad, y el despliegue de las cuatro
direcciones, y las unidades vigesimales. De esta manera se ordena el cosmos

mesoamericano.

Hablar de todo lo que conviene a los tangentes de la cosmovisidn prehispanica
seria extenso e inagotable, por ello nos limitaremos a aquellos relatos que tengan
relacion con las acciones sobrenaturales referentes a los ofidios” en la mitologia
de Mesoameérica, los cuales son elementales, puesto que después de haber sido
creados los cuatro Tezcatlipoca, de los cuales: al mayor le llamaron Tlatlauhqui
Tezcatlipoca, y nacié colorado, al oriente (en mexica Xipe Totec, el desollado); al
segundo le llamaron Yayanqui Tezcatlipoca y este nacio negro, al norte (espejo de
obsidiana); al tercero le llamaron Quetzalcéatl o Yoalli Ehecatl, y nacié blanco al
poniente (serpiente emplumada o viento) y al cuarto y mas pequeno lo nombraron
Maquizcoatl, (Huitzilopochtli entre los mexicas) porque nacié izquierdo y al sur,

muchas veces identificado con Tlaloc, dios de la lluvia (Ledn-Portilla 1966:95).

Los mexicas convirtieron de este ultimo su dios principal, puesto que

Huitzilopochtli en su peregrinacion hacia la tierra prometida, era quien los habia

7 Ofidio. Del gr. ophidion,'serpiente'.1. adj. Zool. Dicho de un reptil; con boca dilatable y cuerpo largo y
estrecho revestido de una epidermis escamosa que muda todos los afios, y que es venenoso en algunas
especies; p. €j., la vibora. Consultado en RAE el 18 junio 2017. http://dle.rae.es/srv/search?m=30&w=ofidio
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guiado y representaba la fuerza guerrera de la que provenian. Sin embargo una
vez asentados en el Valle de México, pasaron de lo ndbmada a lo sedentario y
agricola, por ello adoptaron a la deidad primordial de la regidbn mesoamericana,
Tlaloc. A menudo se adoraban a la par, dando cuenta nuevamente del

pensamiento dual.

Asimismo existia una orientacidn horizontal y vertical del cosmos. La horizontal
representaba la tierra de los hombres, y estaba ordenada de acuerdo a los cuatro
rumbos donde habitaba cada uno de los Tezcatlipoca, también se contaba con las
direcciones del arriba (Tlaloc, del cielo, el rayo y las aguas), el abajo (Tlaltecuhtli,
de la tierra y la fertilidad), y el centro (Huehuetéotl-Xiuhtecuhtli, dios viejo del

fuego) de donde se partia a todas las demas direcciones. Posteriormente,®

El mito mexica narra que los dioses Quetzalcdatl y Tezcatlipoca, bajaron del
cielo una especie de pejelagarto hembra llamado Cipactli (en nahuatl
cocodrilo) (...). Ambos dioses se convirtieron en serpientes, “uno la tomé de
la mano derecha y el pie izquierdo, y el otro de la mano izquierda y el pie
derecho, la apretaron tanto que la hicieron partirse por la mitad”. De la mitad
para abajo, su cuerpo se convirtio en el cielo, la parte masculina, y de la
mitad hacia arriba se transformd en la tierra, el lado femenino. A esto se le
conocia como el Tlalticpac, que los mexicas consideraban literalmente como
la tierra, el lugar en el que vivian los seres humanos, animales y plantas

...)°

Es notable que varias culturas, no solo del area mesoamericana situen la creacién

de la tierra a partir de una representacion ofidia tal como se anotara mas adelante.

Otro de los relatos miticos donde se hace alusion a los caracteres serpentinos es,
entre varios, el que habla de la peregrinacién de las tribus nahuas del norte, que
entre otros detalles, resalta el éxodo de los aztecas, “los de Aztlan”, bajo la guarda
de su dios Huitzilopochtli, en compafia de los malinalcas y su protectora Malinali

“Hierba que retuerce”, quién en algunas cronicas la atribuyen en parentesco al

& Cosmovisién y religion mexica. Enlace electrdnico:
http://portalacademico.cch.unam.mx/alumno/historiademexicol/unidad2/culturamexica/cosmovisionyrelig
ion. Consultado en Junio, 2017.

° Tlaltecuhtli. La devoradora de caddveres. Elda Lastra. Reportaje especial, boletin del INAH, México.
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dios de los aztecas, y con poderes capaces de mutar su forma a la de una
serpiente y practicar la hechiceria. Sigue contando la historia que, “sabiendo de
sus malas artes, el dios, abandon6 a su hermana en medio del peregrinar mientras
pernoctaban, cuando despertdé Malinalli, se vio sola y deshonrada; jurando vengar
su pena” (Krieckeberg 1985:81). Lo que a continuacién se narra, da cuenta de la
fundacién nuevamente de una ciudad, sentando como base la figura simbdlica de
un ofidio. Tiempo pasado, la diosa concibié un hijo, Copili, quien por consejo de su
madre, tomo las armas y decidio ir en busca de su tio, quien se encontraba en los
rumbos de Chapultepec, para darle muerte. Cuando Copili llegd al sitio; con
antelacion Huitzilopochtli habia dicho a sus guerreros, que lo tomaran antes y lo
mataran (Schneider 2005:80) “por lo que se le sacrifica en Tepeztingo y extraen su
corazoén, arrojandolo a un tular, donde tiempos atras, Quetzalcéatl habia hecho un
petate que colocaria encima de una laja “tecpan”, donde descansaria antes de su
retorno al inframundo. Cumplida la encomienda, Huitzilopochtli “hablé de nuevo a
sus descendencias -el corazon de Copil que arrojaste cuando alla te paraste... en
el carrizal, alla nacié el corazén de Copil, ahora lo llamamos tenochtli “tuna dura”-
(Garcia 2006:22-24). Tezozémoc en su obra “Crénica mexicana” (1598), describe

lo siguiente:

Persuadidos del demonio Huizilopochtli, llegaron a la dicha ciudad que es
agora Mexico Tenuchtitlan,... a esta laguna mexicana en medio Della
estava.... Una pefa y encima de ella un gran tunal [tenochtli]; al pie dél un
hormiguero, y estima encima del tunal una aguila comiendo y despedasando
una culebra; y asi tomaron el apellido y armas y divisa (Tezozomoc 2001:54).

La dualidad representada por la serpiente acompafada de un complemento
etéreo, es comun en el area mexica para la creacion. Sin embargo el simbolismo y
la presencia de los ofidios es quizd mas antigua, dando menciéon a que los
Olmecas fueron la primera cultura en representarla iconograficamente. Aunque se
desconozca una interpretacion precisa de su figura, las sierpes son uno de los
animales con mejor elaboracion en la cosmogonia prehispanica puesto que

poseen tres nociones fundamentales que la acompanan en Mesoamérica: uno,
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que la serpiente es el agua, ya sea canalizadora o portadora; dos, que su boca

abierta es una cueva; y tres, que la serpiente esta en el cielo (Evia 2004:147).

Tan importante es, que esta presente en los atributos divinos; Coatlicue “la de la
falda de serpientes”, diosa de la vida y la muerte, y madre de Huitzilopochtli, cuyo
dios en su alumbramiento habia nacido armado para la guerra en contra de su
hermana Coyolxauhqui y sus cuatrocientos hermanos, y que con la ayuda de

Xiuhcoatl “serpiente de fuego” logroé librar tal batalla™.

La serpiente-arma, también aparece relacionada con el dios Tlaloc (tlali-tierra, y
octli-néctar: néctar de la tierra), pues este ofidio puede representar al rayo cuando
esta en las manos del dios, igualmente simbolizar la sangre que se riega sobre la
tierra para fertilizarla. Fueron también dos serpientes las que descuartizaron y
fertilizaron a Tlaltéotl o Tlaltecuhtli, deidad de la Tierra que se confunde a menudo
con Tlaloc, para crear el cielo y la tierra. En las representaciones iconograficas de
Tlaloc son dos serpientes las que forman sus anteojeras y sus fauces (Guilhem
2009:40-43).

Otras deidades advocadas a la serpiente, como es Mixcoatl “nube de serpientes”
aparece como la representacion de lo etéreo, la via lactea, o de las “culebras de
agua” que preceden a las tempestades, puesto que después del diluvio que acabd
en la fecha 1 Tecpan, fue este dios el encargado de crear nuevamente a la
humanidad. También es conocido como héroe guerrero responsable de la
fundacion de la mitica ciudad de Tollan, y padre de Ce Acatl Topiltzin Quetzalcéatl
(Albert 2015:11-13).

Para hablar de Quetzalcéatl y su simbolismo, su figura de dios y héroe civilizador,
es necesario quiza profundizar el tema en otra ocasioén, por lo que nos limitaremos
solo a resaltar su totemismo ofidio superficialmente. “La serpiente emplumada” o
“Serpiente con barbas”, como ya se informé parrafos atras, es uno de los

protagonistas de la creacion del mundo y en sus diversas hazanas siempre se le

Yl Serpiente de Fuego Xiuhcdéatl. Tomado de Gnosis Instituto Cultural Quetzalcdatl enlace electrénico:
http://www.samaelgnosis.net/huitzilopochtli/xiucoatl.html. Consultado en Junio 2017.
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nota preocupado por el beneficio de la humanidad, al grado de ser este quién la
reconstruye después de los castigos divinos dados por su desobediencia. Sin
embargo, las caracteristicas de este dios, son multiples, no solo presenta
trasformaciones ofidias sino también otras. Lo que si es irrefutable, es la
iconografia simbdlica que presenta su figura en la cosmologia mesoamericana,
puesto que es quiza, el dios mas difundido y aceptado por la mayoria de las
culturas prehispanicas. Tales representaciones expresan las fuerzas creadoras del

cielo, quetzal, y la tierra o inframundo, coatl. Aun hoy en dia,

(...) entre los totonacos (Veracruz y Puebla) se cree que el rayo es una
serpiente. El rayo, la lluvia y el crecimiento del maiz estan estrechamente
ligados; por lo que la serpiente, es el “duefio del maiz’. Ademas, en la
actualidad se cree que hay un gran pitdén en las milpas al cual se le considera
de gran utilidad porque se alimenta de roedores; este reptil es “madre de
todas las serpientes”. Entre los huicholes, se cree que las nubes oscuras y
los aguaceros que caen distantes son serpientes emplumadas. También se
dice que el agua de lluvia que corre por el suelo, asi como los rios en su
camino al mar, el mar, el relampago y el fuego son serpientes; este ultimo es,
especificamente, una vibora de cascabel (Gonzalez 1999:155).

A la llegada de los europeos espafioles en 1519 a las costas de Veracruz, los
mitos relacionados a la serpiente emplumada, aun estaban vigentes, tanto que los
presagios del retorno de Quetzalcdatl, quien después de haber sido engafado y
ofendido por su hermano Tezcatlipoca en Tollan, embarcaria en Culhuacan hacia
el oriente prometiendo regresar a recuperar su lugar y poder arrebatados; afos
mas tarde Hernan Cortes estableceria su primer fuerte militar en San Juan de [C]
Ulta [can]". Este mito, fue bien aprovechado por Cortés para aproximarse y tomar
la ciudad de Tenochtitlan y lograr su dominio completo en 1521. A partir de esta
fecha y a la llegada de las 6rdenes evangelizadoras del cristianismo catdlico, la
conquista espiritual y la lucha por el poder territorial de los naturales fue clave
sustancial para lograr la conversion y ordenamiento de una nueva nacién. El

mestizaje no esperdé mucho, y a los pocos afios nacian los primeros hijos de

" San Juan de Ulia. Guilhem Oliver, indios y esparioles frente a prdcticas adivinatorias y presagios durante la
conquista de México en Rev. Estudios de cultura ndhuatl, No. 37, 2006. UNAM. México.
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europeos e indigenas, al mismo tiempo en que los sincretismos culturales, tanto
en lo cotidiano, como la gastronomia, o lo delicado como lo sagrado, se iban
reconfigurando en una nueva version de la cosmologia que, a pesar de las
distancias que podian variar segun la posicion de castas o de region, poseian un
pasado de sustrato local, pero ahora en comun una historia, a base de una

colonizacion hegemonica por la religién catdlica.

Sin embargo recordemos que el cristianismo catélico procede de una historia
unificada a partir de los relatos miticos de los pueblos dominados durante el
imperio romano; integrando relatos ofidios de las tradiciones judias como, Adan y
Eva ante el arbol de la Ciencia del bien y del mal regido por la serpiente original
del Jardin del Edén' o la historia de Pitén y Apolo o de Perseo y Andrémeda
entre los griegos y romanos', Culebre o Herensuge entre las culturas
hispanicas'®, o el Arcangel Miguel y Satanas en la tradicién cristiana', por
mencionar solo algunos. De esta intervencion cristiana se desarrollaron versiones
adecuadas al adoctrinamiento monoteista, delegando a las antiguas deidades
ofidias como advocaciones del demonio cristiano, y posicionandolas al

antagonismo del bien moral.

Las historias siguientes, nacidas de la intervencion cristiana y las prevalencias
locales, relatan el enfrentamiento bélico entre el bien celestial y el mal mundano.

Historias medievales como la de San Jorge y el Dragon™®, que relatan que,

(...) en uno de sus viajes, Jorge de Capadocia habria llegado a la ciudad de
Silca, aterrorizada por un monstruo que devoraba el ganado y no permitia el
suministro de agua a la ciudad. Acabadas las ovejas, los pobladores
entregaban al monstruo una doncella por sorteo. San Jorge llegaria a la
ciudad precisamente cuando la princesa [Sabria] iba a ser entregada al

'2 La tentacion y la caida. Génesis 3:1. La Biblia. Latinoamérica. Bernardo Herault y SOBICAIN. 2005.

Y El combate contra la serpiente: el triunfo de la tierra velado bajo la aparente muerte del ofidio. Diana
Rodriguez Pérez, Universidad de Ledn, Espafia. 2006. pp. 11.

" Herensugeak, del euskera dragdn o serpiente. Esta creatura recibe otros nombres: Suggar, Sugioi,
Herensuge o El Culebre. Toti Martinez de Lezea, pp. 40. 2016.

Y la mujery el dragon. Apocalipsis 12:3-18-. La Biblia. Latinoamérica. Bernardo Herault y SOBICAIN. 2005
'® Del Griego drakos (serpiente) o drakos (serpiente de gran tamafio). Tomado de
http://etimologias.dechile.net/?drago.n, en junio de 2017.
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dragon, al pie de un pozo que yacia fuera de una caverna donde moraba tal
bestia y, ante este hecho, el santo habria atacado y dado muerte al monstruo
con su espada montado en su blanco caballo (Carbajal 2012:22).

Y aunque esta narracién tiene un aproximado historico del s. Il d.C. en la regién
Turca mediterranea, durante las cruzadas a la Tierra Santa en la Edad Medieval
se popularizé y se propagd en occidente con el cristianismo, tanto que aun hoy
varios paises europeos lo tienen de patronato y representado en sus simbolos

nacionales.

Otro ejemplo de este proceso de sincronizacion narrativa ocurre en la regién vasca
del norte de Espana a partir de las multiples historias que se desglosan del ofidio

Herensugeak'’. De las cuales se ilustran dos:

Se contaba que el Herensuge se alimentaba de carne humana y moraba en
las cuevas. Surcaba los cielos augurando tormentas. 1: En el monte Santa
Barbara vivia el dragon. Quienes habitaban Arrasate habian llegado a un
pacto. Cada vez que la sima retumbaba, una joven era conducida a la cueva
del dragon, a cambio, el pueblo no sufria los ataques todo un afio. Un dia la
novia de un valiente herrero habia sido elegida para alimentar a la bestia.
Cuando este se enter6 subié la cima del monte y sorprendié al dragdn
clavandole una ardiente espada en el cuello, dandole muerte. El herrero se
caso con la doncella y tuvieron siete hijas. En recuerdo se le bautizé al lugar
con el nombre de Mondragén “Monte del dragon”. 2: Dos hermanos entraron
en una cueva y descubrieron a una enorme serpiente, el mas joven le lanzo
una piedra que le cortd un pedazo de la cola. Afios después, el mayor emigro
a América, pero anoraba su tierra, entonces se le presentdé un elegante
caballero, cojo de una pierna, lo tomo6 de una mano y lo transporté a la cueva
en un abrir y cerrar los ojos. Le regalé una caja llena de oro y un cinturén
para su hermano. Le contd lo ocurrido al menor y le entrego el cinturon. Pero
astutos ataron el cinturén a un nogal, y el arbol empezé a arder. Ambos
hermanos se miraron y comprendieron que la serpiente que le habia cortado
un pedazo de la cola y el extrafio caballero eran el mismo: el Culebre
(Martinez de Lezea 2016:40-49).

v Herensugeak, del euskera dragdn o serpiente. Esta creatura recibe otros nombres: Suggar, Sugioi,
Herensuge o El Culebre. Martinez de Lezea, pp. 40. 2016.
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Las historias europeas se embarcaron prontamente a las Américas y no tardaron
en propagarse a través de la oralidad y la imposicion catélica, que denego tantas
veces las narraciones de los mitos mesoamericanos, sin embargo, como estos
estaban profundamente intrincados en la memoria de los indigenas, los
evangelistas los estudiaron e hicieron las adecuaciones necesarias para crear
versiones mas apropiadas al entorno cultural de los pueblos prehispanicos, dando
pie a las creencias de una serie de culturas mestizas que reconfiguraban su vision

del mundo mediante estas nuevas creaciones narrativas.

Las historias coloniales acerca de las sierpes que eran muertas por héroes
culturales, a menudo por caballeros, o santos catdlicos, se expandieron conforme
la conquista espafola iba tomando ciudades y pueblos. Sin embargo, las
fundaciones novohispanas conservaron la figura de la serpiente para infundir

temor entre los colonizados y conservar el poder politico de la poblacién.

Aun hoy en dia se cuentan distintas historias acerca de este tema entre las
diferentes regiones de México y Centroamérica, como es el caso de Teplaltzingo

Puebla, la cual cuenta que,

En un cerro que esta al dia de hoy al asiento del dicho pueblo, moraba
antiguamente una [enorme] culebra, que dicen que con su cuerpo rodeaba
todo el cerro, y sobraba mucho cuerpo mas (...) Y esta culebra tenia el
cuerpo pintado a forma de petate (estera) y, por eso, la llamaban Petlalcoatl,
la cual culebra cuentan que era velocisima y se comia a cuantas personas
veia. Y, segun los de Petlaltzingo, dicen que un hombre valeroso y gran
guerrero, se puso en celada, aguardando a que esta culebra saliese de su
cueva. Y, desde un cerro que esta frontero del dicho cerro donde la culebra
vivia, la apunté con su arco y flechas, y la matdé. Y poblé alli con la gente que
traia, y del nombre de la dicha culebra, llamé a su poblacion Petlaltzingo.
(Acufia 1985:49-50).

Otra historia relata que en el cerro de Juarez entre Zimapan y Tasquillo, Hidalgo,
se aparecio una vibora de siete cabezas, que hizo aparecer siete lomas y siete
rios dentro de estas. Algunos intentaron matarla disparandole y cortandole sus

multiples cabezas, pero pasado un tiempo, se le vuelve a ver; cuenta la gente que
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le vuelven a crecer. Cuando la serpiente por fin muera, solo pueden ocurrir dos
cosas: “o se seca todo y se queda “pelon” o se revientan los siete rios de las siete
lomas que estan en donde empieza la montafia”'®. En Rio Verde, San Luis Potosi
se le describe como un animal de oro que si se le sabe tratar bien se convierte en
monedas centenarias'®; en Xochimilco, Cd. de México aparece como una mujer
bella que pide viaje, pero conforme avanza el tramo, va aumentando su peso al
grado de que el carro no puede avanzar mas y el conductor la tiene que bajar,

cuando la mujer desciende retoma su figura serpentina.20

Para finalizar el presente apartado, un recuerdo personal que escuche en la region
suroeste del estado de Morelos (Coatetelco, Coatlan, Mazatepec, etc), relata
acerca de la existencia de una serpiente gigante que vive aun hoy en dia entre los
muros y pasadizos de la zona arqueoldgica de Xochicalco, llamada “Mazacuate”.
Algunas veces se alimenta de animales de ganado y otras de personas que de un
dia a otro desaparecen. Relacionada muy a menudo en los altos de Morelos, con
la serpiente a la que el héroe-dios Tepozteco diera muerte igualmente en

Xochicalco.

Las narraciones con respecto a las propiedades de las serpientes son
innumerables; estan presentes desde el inicio de la historia de la creacion de la
humanidad y estaran ahi para darle fin cuando el momento llegue. En lo largo y
ancho de las diferentes culturas y en una cosmovisién que deviene, por un lado de
una tradicién oriunda de las culturas prehispanicas de la region mesoamericana, y
por el otro, una tradicion igualmente milenaria de intercambios culturales
accidentados y asimilados por el cristianismo occidental, confluyen en un
indeterminado numero de historias, que hoy en dia prevalecen vigentes en la

trasmision oral de muchos de los pueblos de México.

'8 Susana Hernandez Basilio. Arbolado Tasquillo, Hidalgo. Compilacién por Antonio Trejo Martin. Instituto
Latinoamericano de Comunicacién Educativa. D.F. México. 2013.

® Andrea Venegas Don, Rio Verde, San Luis Potosi. Compilacién por Araceli Campos Moreno Facultad de
Filosofia y Letras. UNAM. D.F. México 2008.

%% Bianca Avila, curandera, D. F. Compilacién por Araceli Campos Moreno. Facultad de Filosofia y Letras.
UNAM. D.F. México 2008.
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1.4. Las divinidades y el paisaje

La esencia sagrada contenida en los textos miticos no cede tan faciimente a los
embates del tiempo; a menudo esta sustancialidad no desaparece sin dejar rastro
alguno, tanto que, en los procesos historicos religiosos donde la colonizacion de
una cultura sobre otra manifiesta los deseos de dominio politico y espiritual, las
fragancias divinas, de una y otra, responden a la dinamica del fenbmeno con una
flexibilidad tal que permite la reconfiguracion de los personajes sagrados
adecuandolos a la percepcion cosmogoénica de la sociedad resultada del
mestizaje. Y puesto que los textos miticos estan siempre presentes en las
creencias sacras y profanas de las personas, éstos conforman en gran parte su

situacion religiosa, y los medios por la que esta se manifiesta.

El panorama actual de lo que antiguamente correspondié a la ocupacién de las
culturas mesoamericanas, en lo que concierne a la esencia prevaleciente, se
compone de una propia diversidad de las manifestaciones de las creencias en
cada region, sin embargo, con un comun exponente en la historia colonial
espanola y la implantacion del cristianismo como religidn oficial; como una especie
de versiones contemporaneas del antiguo culto prehispanico impulsadas por la
tradicion, que a reservas de las expresiones de la religion cristiana se mantienen
vivas (Lopez-Austin 2012:37).

El mito es una historia sagrada que habla de los dioses ;Coémo son? ;Qué
hicieron? y ¢ Ddénde viven? Los dioses que vivieron antes aqui, recibieron y dieron
acojo a las divinidades europeas, las acomodaron delante de ellas y cedieron su
antigua figura sin olvidar completamente su origen. Segun Salustio “El
Neoplatonico”, los dioses son el principio que engendra la vida, y son el punto de
creacion de todas las cosas que nacen y perecen por su propia naturaleza divina
(Lopez-Austin 2012:71). Para conocer a los dioses es necesario saber como estas
fuerzas cosmogonicas se hacen presentes en las distintas expresiones

iconograficas, las narraciones que los describen, los ritos que se les ofrendan, las
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poblaciones y los pobladores que los creen creadores de su entorno, asi como el

contorno territorial y su construccion simbdlica e historica (Levi-Strauss 2001:16).

Al admitir los hombres que no son sino producto de la fuerza formadora, ceden su
voluntad al culto de los dioses; prolongan su existencia, confirman sus origenes y
valoran la proteccién a su descendencia. Les permiten existir. Como ejemplo, los
dioses les ensefian a como vivir a través de una seriacion de codigos de conducta
que van a prolongar su continuidad en la realidad, en cambio, la infraccion de los
modelos de la vida ejemplar son castigados porque arremeten en contra de la
seguridad de todo el grupo. La sociedad, en si misma es, entonces “la fuente de
las concepciones de lo divino, lo consagrado, y esta santidad es atributada a
aquellos objetos, actividades y relaciones que son esenciales para la existencia
social” (Godfrey 1971:66), como lo ilustra analdégicamente Mircea Eliade a

continuacion:

Una piedra sera sagrada por el hecho de que su forma acusa una
participacion en un simbolo determinado, o también porque constituye una
hierofam’a21, posee mana, conmemora un acto mitico, etcétera. El objeto
aparece entonces como un receptaculo de una fuerza extrafia que lo
diferencia de su medio y le confiere sentido y valor. Esa fuerza puede estar
en su substancia o en su forma; transmisible por medio de hierofania o de
ritual. Esta roca se hard sagrada porque su propia existencia es una
hierofania incomprensible, invulnerable, es lo que el hombre no es. Resiste al
tiempo, su realidad se ve duplicada por la perennidad. He aqui una piedra de
las mas vulgares: sera convertida en “preciosa”, es decir, se la impregnara
de una fuerza magica o religiosa en virtud de su sola forma simbdlica o de su
origen: “piedra de rayo”, que se supone caida del cielo. Sera sagrada porque
es morada de los antepasados o porque otrora fue el teatro de una teofania o
porque un sacrificio, un juramento, la consagraron (Eliade 2001:7).

Para el hombre la revelacion de lo sagrado posee una manera organizativa de
construir la realidad, y que esta realidad sea transcendente, asimismo que dé
sentido y direccion a la existencia. Sin embargo, la preocupacién continua, es la

incesante inquietud de lograr transmitir una filogenia sagrada que se mantenga

2t Eliade, para indicar el acto de la manifestacidn de lo sagrado propone un término: hierofania. Julien Ries,
2008. El sentido de lo sagrado en las culturas y en las religiones. Pp. 22

62



firme durante el acaecimiento de las futuras generaciones. Por ello “hace mas de
cinco mil afos el homo religiosus ha fijado sobre la piedra, sobre la arcilla, sobre la
madera y sobre otros materiales, el recuerdo de sus experiencias y de sus
creencias. No ha cesado de perfeccionar y de precisar su pensamiento y su
lenguaje; para hablar de su experiencia religiosa ha creado la palabra” (Ries
2008:28). En efecto las iconografias de las divinidades son sus propias moradas y
los textos narrativos dan constancia de su certidumbre; son mudos testigos de la
vida de los antepasados y el medio por el cual la comunidad puede evocar a la
misma presencia divina del origen. Sin embargo, la definicion de lo sagrado no
dista que las divinidades pertenezcan inamovibles en sus eternas urnas, dado que
tienen la capacidad de manifestarse en cualquier sitio 0 momento para reafirmar
su fuerza transformadora (Eliade 1974:55). Aunque en ambas, la presencia de los
dioses en el mundo comun, o profano, represente el merecimiento de una ofrenda

que dé a conocer el agradecimiento, los deseos o el temor de los hombres a ellos.

En las varias confesiones narrativas acerca de las divinidades, se hace alusion a
los sitios donde éstas habitan, quiza en un primer momento se pueden deslumbrar
dos principales moradas; los lugares donde se encuentran en gracia divina, y que
a veces son representados como areas inaccesibles para la humanidad; son sitios
celestes, subterraneos, acuaticos o maritimos, o bien ciudades fantasticas. Las
otras son las hierofanias y los objetos consagrados a través de estas: imagenes,
textos, esculturas o sitios de manifestacion sagrada donde la divinidad haya tenido
comunicacion desde su mundo sagrado al mundo comun y profano de los
hombres. Por eso no sdlo los lugares sagrados configuran los centros de
residencia divina, refiriéndose a los lugares de la gracia sobrenatural, también lo
hacen las gestas territoriales de las entidades sagradas y los héroes miticos, que
se narran en los mitos y relatos fundacionales, que simbolizan la radicacion de un
pueblo en un territorio particular que le es concedido como propio. Fundar,
significa trazar desde un centro, limites orientados, en este caso cardinalmente, y
hacer de un espacio salvaje un espacio humanizado, mediante la alianza con las
entidades territoriales sagradas. Los mitos y los relatos de fundacion son
paradigmaticos porque constituyen el acto primigenio de la creacion del territorio
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por parte de una entidad sagrada que elige, marca y sacraliza el lugar y al pueblo
que ha de habitarlo (Barabas 2006:40).

En algunas narraciones miticas, estos momentos de hierofanias se presentan
directamente sobre los elementos geograficos, que dicho de otro modo, el territorio
pasa a convertirse en un inmenso pergamino donde es posible reescribirse el mito
y, en este caso investirlo de una sacralidad que proviene de la narraciéon mitica,
pues ha sido el encuentro con los dioses lo que ha revelado su morfologia. “Por
tanto, es posible la impregnacién simbdlica del paisaje por todo tipo de fenomenos
geo-histoéricos, que dan lugar asi a paisajes miticos dotados de estructura

secuencial y narrativa, es decir, de un mito fundacional” (Martos 2013:87).

Recordemos que no en vano estas simbolizaciones tienen su origen
histéricamente en sitios de proteccion y nacimiento de las primeras sociedades
humanas, por ejemplo, las cuevas, las cuales pasaron de ser un lugar de refugio
para los pueblos némadas a ser la matriz engendradora de las grandes
civilizaciones; como los Mexicas lo representaban con Chicomoztoc; asimismo con
Aztlan y la fundacion de Tenochtitlan en presencia del agua dulce dadora de vida
(Manzanilla 1994:59). Los lugares miticos son pues, lugares de poder sagrado que
impactan en la comunidad y por eso mismo se convierten en santuarios, lugares
de culto o de memoria para ella, la comunidad, en su afan de recrear lo mas

fidedigno posible la morada de sus divinidades.

Los mitos tienen una extension geografica plausible, en cuanto que deben ser
tomados con cautela para su estudio y considerar todas sus variables para
obtener una interpretacion de ellos; lo natural, lo social y lo historico. Deben
distinguirse sus alcances locales, regionales o generales, al igual que ocurre con
las dimensiones historicas que son el devenir de las construcciones espaciales del
mismo mito; a la vez de ser un incesante proceso humano (Lépez-Austin
2012:109).

Debido al proceso de conquista y de dominacién de la cultura occidental en la

region mesoamericana, los mitos originarios entraron en una fase de
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transformacién obligada por un pasado de opresion y dominacion ideoldgica,
politica y religiosa, una transformacion que les ha permitido llegar hasta la
actualidad, quiza en formas vagas o residuales pero con el mismo peso simbalico
y el trasfondo cosmolégico del que se caracterizan los relatos miticos
pertenecientes a una tradicion adversa, propia de una raiz cultural vigorosa. Por
esto, “basta con que un mito haya sido registrado en los primeros tiempos de la
colonia para que se sefiale su supuesta y unica fuente. Si en cualquier pueblo
actual se encuentra un mito, (...) para la explicacion de la posesién de tal mito (...)
necesitamos puntualizar en la geografia y en el tiempo (Lopez-Austin 2012:14 y
37).

Esta estrecha relacion con los lugares sagrados como generadores de
comunicacion entre lo divino y lo humano, se tienen representaciones en los mitos
“aparicionistas” actuales de las divinidades catélicas, virgenes y santos, que dejan
huellas de su presencia en la geografia y eligen, de un sitio a otro, el lugar donde
se fundara su templo y con él, el pueblo del que seran protectores. Estos mitos,
conocidos para la época colonial y contemporanea, son fundacionales y suelen

dar origen a nuevos pueblos.

Mucho puede decirse acerca de los significados simbdlicos, sociales,
politicos y geopoliticos de las apariciones milagrosas; por el momento sélo
cabe resaltar que de los santos aparecidos, muchos de los cuales se
convierten en Santos Patronos, suelen estar ligados al medio ambiente
donde aparecen (fuentes de agua, cuevas, cerros, arboles) y, en ocasiones,
son identificados con el duefio del lugar y su nagual (ej. la culebra.). Por otra
parte, retoman el papel fundador y protector del territorio y del pueblo al que
eligen que antes desempefaban, y aun desempefan, los ancestros y las
entidades territoriales sagradas; siendo entonces fundamentales en la
construccion de identidades vy territorios étnicos (Barabas, 2003:254).

Asi es como la interferencia de las fuerzas creadoras dotan de sustentabilidad a
los paisajes naturales en la construccion de espacios propios y eficaces para el
desarrollo de la vida social de las poblaciones que radican su importancia en la

seguridad de la continuidad de la realidad y la renovacidon de dichas
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construcciones territoriales cerca de la proteccion por una deidad patronal que
motiva la permanencia y la plenitud de la poblacion en la reciproca contribucion del

hombre hacia una misma existencia mutua con las divinidades.

1.5. Laritualidad y las practicas festivas

Innegablemente los lazos entre el mundo de las divinidades y el de los hombres,
requieren de un protocolo bien definido que permita que las interacciones sean
efectivas y benevolentes para ambas partes, ademas de definir los limites
espaciales entre ambos contextos, pues puede ponerse en riesgo la existencia
humana si las deidades llegan a invadir los planos terrenales. Es por esto que a
partir de los ritos, se construyen los canales de comunicacion y los acuerdos entre

los seres sobrenaturales y la humanidad.

Los ritos también, poseen una comprension de las impresiones y expresiones de
las creencias, ya sean individuales o colectivas, y se desenvuelven desde y hacia
el nucleo social. La naturaleza de los ritos radica en sus atributos sociales, son
meramente producto de la interaccidén de los grupos generacionales que se
transmiten en las practicas y en las narrativas que hablan acerca de ellos. Sin
embargo, estos ritos a pesar de que se han ensefado institucionalmente, al ser
una categoria de la vida magico-religiosa, pueden ser expresados mediante las
actividades colectivas o privadas, sin dejar de ser los dioses los receptores de las
practicas rituales. El propdsito general de comunicarse con las divinidades, es
interferir en su voluntad omnipotente a fin de convencerlos, conmoverlos y
comprometerlos a través de la reciprocidad de los actos rituales. Su
funcionamiento oportuno y total eficacia reside en el poder de la tradicion (Lopez-
Austin 2016c¢:27).

Por otro lado, la razéon de que se lleven a cabo estas practicas, antela a los
multiples deseos y necesidades que acontecen a los hombres;

circunstancialmente el riesgo de morir, la enfermedad, la muerte, el
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arrepentimiento, el auxilio en las situaciones dificiles, la misericordia u otro motivo

que pudiera llevarle a pedir la intervencion de las divinidades. Por lo regular,

la manifestacién petitoria incluye la propuesta de reciprocidad o es, en si
misma, una ofrenda en forma de esfuerzo realizado en la expresion pia, en la
danza, en el canto, en la peregrinacion, en la entrega de sangre, etc. El
caracter canonico del culto permite al rito, mismo que se puede definir,
cuando se limita el ambito de lo sagrado, como un conjunto de practicas
sociales fuertemente pautadas, ejecutado individual o colectivamente,
dirigidas a los seres anecuménicos®? (tanto fuerzas como dioses) con el
propésito de influir en su acciéon o inaccién, y que, en el caso de que su
objetivo sea afectar la voluntad de los dioses, tiene un alto valor
comunicativo (Lopez-Austin 2016¢:26)

Estas practicas pautadas dirigidas a los seres anecuménicos o sobrenaturales,
como lo plantea Lopez Austin, se encuentran sujetas a un tipo de, como
mencionabamos anteriormente, protocolo y métodos de ejecucion, que han sido
asignados dependiendo de la naturaleza y el origen de los propdsitos a los que se
pretende llegar. Los objetivos, estan dirigidos de acuerdo a la conexion que la
divinidad tuvo en los tiempos del mito, es decir, el vinculo que se procura recrear
es la intervencion divina en la realidad presente. Como en el tiempo de origen, las
generaciones trasmiten el conocimiento de la memoria cuando existe el riesgo de
que el valor de la realidad, el sentido y la trascendencia del mundo se agoten, es
aqui donde las deidades deben de reaparecer para asignar los mismos valores del
ordenamiento que hubo en ese origen (Eliade 2001:21). Sin embargo, este retorno
de las esencias divinas se da de acuerdo al cumplimiento de la vida moral que
encomendaron a los hombres y a la forma como se ha resguardado en la vida
cotidiana, de esto dependera el preludio de los ritos, pues pueden estar fijos en el

calendario u ocurrir de manera emergente.

Volviendo al tiempo de origen “el establecimiento en una region nueva,

desconocida e inculta equivale a un acto de creacién” (Eliade 2001:23), un acto de

22 ’ . . P . . -~

Anecuneme, refiere lo contrario a ecimene, es decir el mundo desconocido o percibido por una cultura,
en tal caso las divinidades. Alfredo Lépez-Austin, La cosmovision de la tradicion mesoamericana. Revista
Arqueologia mexicana, parte Il nim. 70, pp.70, octubre de 2016a. D.F. México.

67



fundacién que se ve realizado mediante la ejecucion de los ritos correspondientes.

Es decir que,

la importancia de los ceremoniales, se nos presentara mas claramente
cuando examinemos por si mismo el sentido de la repeticion de la creacion,
acto divino por excelencia. Todo territorio que se ocupa con el fin de
habilitarlo o de utilizarlo como “espacio vital” es previamente transformado de
‘caos” en “cosmos”; es decir, que, por efecto del ritual, se le confiere una
“forma” que lo convierte en real (...) Por ese hecho, lo real por excelencia es
lo sagrado; pues solo lo sagrado es de un modo absoluto. Eficazmente, crea
y hace durar las cosas. Los innumerables actos de consagracion de los
espacios, de los objetos, de los hombres, etcétera, revelan la obsesion de lo
real, la sed del primitivo por el ser (Eliade 2001:11-12).

La existencia de elementos que permiten el ser, tanto de las divinidades como de
los hombres en un mismo acto, constituyen un hecho participativo que confluye
depositado en forma de ofrenda, ya sea en especie inmaterial o representada en
los actos simbdlicos que conmemoran los ciclos universales de los que los dioses

han de nutrirse para hacer continuar el mundo.

Todos son mitos de origen. Lo ritos que los escenifican son los constructores de la
realidad descrita en las narraciones, son imitaciones del acto cosmogodnico. Estos
mitos necesitan una reanimacién, encargada por la sociedad que los mantiene
vivos en la tradicidn, la cual consiste en la ejecucion de sacrificios u ofrendas que
sostienen la realidad y que representan la fidelidad de sus creencias, por medio de
las expresiones practicas que hablan acerca de “la construccion inicial que se
proyecta en el tiempo mitico, in illo tempore, en que se produjo la fundacién del
mundo. Asi quedan aseguradas la realidad y la duracién de esa construccion (...)
por la transformacion del tiempo y espacio concreto en el tiempo y espacio mitico”
(Eliade 2001:17).

Esta seriacion candnica de ritos pasa a convertirse en una ceremonia ritual, que
se ve completa por otras variables del mismo complejo de significaciones,
producto de la cosmovision y de una misma tradicidn compartida; entonces

hablamos de una estructura planeada que se anticipa a los principios de los
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protocolos de la ritualidad; pues un ritual no esta compuesto solo de conductas
participativas con el fin ultimo de obtener un beneficio retributivo de los poderes
sobrenaturales, se ven implicitos también otros enseres como las propias ofrendas
o sacrificios, las iconografias, las narraciones y las plegarias, las delimitaciones
del espacio sagrado, los atuendos, la gastronomia y todo aquello que no esta

presente en la vida diaria (Lopez-Austin 2016¢:29).

Es necesaria la oportuna diferenciacion acerca de que el rito como
comportamiento mitico obedece a un sentido asociado a las creencias del espiritu
de la sociedad que lo practica, y tiene el objetivo de cumplir una funcion
trasformadora y reactualizadora de los textos sagrados en el individuo y en la
sociedad; y la ceremonia ritual, comprende a las conductas rituales, en buen grado
de tipo religioso, que descansan en una categoria compleja de las estructuras
iconograficas y de las normas juridicas y morales (Melgar 2001:11). En cuanto a la
ejecucion de los ritos y las ceremonias, otro tipo de celebracion social es la de tipo
festivo, es decir, lo que reconocemos por “fiesta”, a la cual podriamos abordar por
su caracter ampliamente exponencial en la participacion y en la comunicacién de
las partes involucradas que se citan a propdésito de dar continuidad a la tradicion.
Asi pues, la fiesta pasa a ser un fendmeno sumamente social en que una serie de
acciones toma relevancia por medio de la colaboracion comunitaria que al
momento de ejecutar los ritos acordados en el tiempo de origen, estos toman
diversos medios para verse representados al exterior del individuo y al interior de
la sociedad (Roiz 1982:118).

La ejecucion de la fiesta es un acto del ordenamiento de la vida humana en varios
aspectos sociales. Por una parte, ordena las relaciones con el tiempo y el espacio
en el que se habita, de esta caracteristica se desprenderan las delimitaciones
calendaricas y las del espacio festivo; lo mismo pasa con las relaciones sociales
de la comunidad, las cuales derivan en un sistema de categorizaciones de lo
social y la secularizacion de los mismos. El alto grado de participacion que posee,
la lleva a convertirse en un acto de manifestacién con importantisimo poder de

evocacion y convocatoria. Pues no solo se unen los lazos comunicativos con las
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partes de la organizacidon social, en caso de ser del tipo religioso, también se
cohesionan las relaciones y los vinculos con las divinidades. La fiesta es
aprovechada también para ejecutar y transmitir los rituales valiéndose de los
elementos simbdlicos de las iconografias, los actos, la palabra y el aspecto

emotivo que impregna el momento (Agudo 2009:51).

Volviendo a su caracter extraordinario, la fiesta religiosa mantiene una regulacion
temporal. La medicién del tiempo festivo es un asunto solemne en cuanto que lo
distingue del tiempo habitual, ademas de asignar los periodos calendaricos que
deben trascurrir para el encuentro con las divinidades, este tiempo es
aprovechado para organizar todos los detalles necesarios que aseguraran la
buena ejecucion de los actos festivos. El consenso calendarico referente a los dias
de fiesta, es decir las fechas, es transitado desde las divinidades, puesto que la
intension es la de recrear el tiempo mitico, y es aceptado por todos los miembros
de la comunidad, pues definen la visita de los primeros y la esperanza de los
segundos, dado que la nocién del tiempo entre los dos mundos no es misma, los

dioses tienen el eterno tiempo, y los hombres el tiempo efimero.

La fiesta permite la reafirmacién simbdlica de la pertenencia a dicha comunidad, la
identifica y aglutina como propia en un mismo sentimiento que confluye hacia cual
fuere el motivo de su celebracion, lo festejado (Agudo 2009:52). El diez festus®,
que antecede de las etimologias latinas, queriéndose pronunciar como “dia de
regocijo o alegria”, posee la cualidad de construir el complejo contexto donde se
llevaran a cabo los ritos de conmemoracion, en medio de una gran afluencia de
relaciones sociales que daran proteccion a la transmision de los valores
comunitarios con tal seguridad que garantizaran su ejecucion por muchas
generaciones posteriores. El complejo de las diversas actividades, esta
determinado por la jerarquizacién de estas y la asignacion de los roles especiales

para su ejecucion, lo que permite ademas de una buena logistica, la

> Diez festus, et. Latin. Dia festivo, vacante, de alegria y regocijo referente a la finalizacién de las actividades
cotidianas. Consultado en junio, 2017, de: https://es.glosbe.com/la/es/festus
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experimentacion de la fiesta desde distintos puntos de vista, sin dejar de ser el

evento principal el mismo fendmeno totalizador e integrador de la vida comunitaria.

El hecho festivo es un fendmeno social que “se opone a la cotidianidad desde su
representatividad rigurosa del empleo del tiempo y la rigidez obligatoria en la
conducta de las relaciones sociales, los roles preestablecidos y la ritualidad
artificial en la conducta individual y social. (Pérez-Martinez 1998:26). La fiesta,
posee un sentido continuo. Por ello es que existe la necesidad de construir un
ciclo anual festivo, en el que en muchas ocasiones, una celebracion festiva no se
encuentra desapegada de otra, sino lo contrario, poseen una cadena de
seguimiento regulado que les permite ir de una a otra sin perturbar la realidad,
ademas demuestran una gran armonia entre la vida festiva y la comun, asi como
en la publica y la privada. Esta separacion de la vida cotidiana, esta fuertemente
ligada a los excesos y a la ruptura de las normas de la vida diaria, por lo tanto las
“fiestas poseen una funcion regeneradora, pues mientras el tiempo ordinario hace

envejecer, las fiestas rejuvenecen” (Pérez-Martinez 1998:28).

De acuerdo a la tradicion, el ciclo festivo se continuara efectuando como se ha
venido realizando afios atras, y las ejecuciones venideras seran el producto de lo
que en el tiempo presente se ha de aprender a cdmo vivirlas, pues se afianzan en
el pasado y se prevén en el tiempo futuro a través de la evocacién de la memoria
comunitaria. Las actividades festivas aprendidas intergeneracionalmente, de
abuelos a padres e hijos, permiten el reencuentro total de las unidades del tiempo,
como generaciones, en un mismo lugar y en un mismo tiempo de “recuperacion
del pasado en funcion del futuro en el tiempo presente; y por otro lado, la del
rescate del tiempo remoto, mas alla de lo historico, es decir el tiempo del origen”
(Macias 2008:2), ab origen , ya que la funcion esencial de la fiesta es permitir la
recuperacion de la memoria de los origenes. “Es el momento en que el presente
se ancla profundamente en el pasado a través de esa forma de memoria que

constituye la tradicion” (Madrazo 2008:9).

Las fiestas tradicionales han logrado construir una estructura fundamental que les

permite ejecutarse repetitivamente con un alto grado de eficacia, aunque las
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variables de su realizacion, dependen segun los acuerdos establecidos por la
poblacion que las practica, desarrollando como consecuencia un distintivo unico
que las hace especiales y diversas. Existe ademas un reciproco enlace entre los
relatos miticos, que insistentemente, hablan acerca de las divinidades, y los actos
rituales que corresponden a la asistencia de los dioses para la purificacion, de los
cuales la practica festiva religiosa se desempefia como el escenario apto para ese
encuentro. Por ello, la conjuncién de todo lo anterior se da a partir de una serie de
unidades reunidas y organizadas que Agustin Jacinto Z. ha logrado desarrollar de
manera confiable en un modelo estructural, con respecto a los elementos que
permean, por lo general, en las conmemoraciones festivas que celebran el retorno
de las fuerzas y seres sobrenaturales. Los cuales consisten en los siguientes

puntos:

1. “Determinacién del tiempo de la fiesta”. Generalmente la designacién de los
periodos de duracién de las actividades festivas, obedece a un canon de las
reglas fijas, establecidas en las fechas calendaricas, con la finalidad de limitar
el tiempo festivo del tiempo cotidiano. De este modo, se prevé la utilizacion del
tiempo para la preparacion, el desarrollo y la finalizacion de la festividad,
asimismo contempla los horarios diurnos y nocturnos para la realizacién de las

actividades correspondientes.

2. “Periodo de preparacidon-purificaciéon”. La realizacion de acciones de
abstinencia, prohibiciéon y penitencia son hechas con la finalidad de separarse
de las trivialidades de la vida diaria, como un acto de depuracidén que permitira
al hombre llegar a un estado de pureza necesario para recibir a los dioses en la

fiesta.

3. “Demarcacién del lugar”. Al igual que la determinacion del tiempo, la intencién
de este elemento radica en la separacion del espacio comun y festivo para la

realizacion de las actividades. Es necesario indicar los sitios donde se llevaran
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a cabo los encuentros sociales y la ritualidad religiosa, para ello se requiere de
un lugar lo suficientemente alejado de lo habitual donde a través de marcas se

indique lugar del descenso de las divinidades.

“Organizacion de la fiesta”. Con base a una comunidad estructurada, la alta
participacion que confluye en las actividades festivas, toma forma a través de
un ordenamiento de las tareas que deben de cumplirse. Por consiguiente, de la
organizacion social de la fiesta surgen categorizaciones, las cuales
dependiendo de los rasgos especificos de la cultura que los manifiesta y el
tiempo, estas estructuras organizacionales se expresaran a través de los

sistemas de cargos y el poder de convocatoria obedecera al rango adquirido.

“Conversacion con los dioses”. La visita de las divinidades ha de ser
reconocida por el dialogo que se mantiene con ellos a través de la
presentacion de ofrendas, tal como es el caso de la comida ritual, pues esta se
hace especialmente a los dioses visitantes. La comida es el momento en el que
se puede gozar del acompafiamiento de las divinidades, pues con su presencia

se come y bebe en su honor.

“‘Alegrar a los dioses”. Estas acciones estan dirigidas a la expresion de la
manifestacion de los dioses a partir de acciones representativas que animen su
estancia. Para ello se acude ante su presencia en los sitios dedicados a ellos
con representaciones simbdlicas de sus imagenes, ademas de circunvalar los
sitios consagrados mediante la realizacion de procesiones, marchas y desfiles.
Sumado a esto, los juegos y competencias que se efectuan durante el lapso
festivo, conforman el conjunto ritual que se les dedica para complacerlos, y la
vez permiten conocer por medio de la interpretacion de los resultados su
disposicion, sus intenciones y su voluntad, puesto que es importante conocer
su grado de satisfaccion, ya que de esto dependera el buen o mal augurio de la

vida comunitaria para el resto del afio, hasta su proxima visita.
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7. “Las danzas y la musica”. El propésito de la ejecucién de las danzas y la
musica es la de alabar a las divinidades para después invitarlas a participar en
el convite festivo y poderse ellas manifestar corpéreamente a través de los

pasos de baile.

8. “Convivencia y limpieza de la fiesta”. Consecuencia de lo anterior; el
recibimiento, el ofrecimiento de los alimentos, las ofrendas, la danza y la
musica convergen en una convivencia cercana e intima, que supone la
participacion del hombre en las ofrendas dedicadas a los dioses, y su
significacion de haber estado junto con ellos. Posterior a ello, se puede
regresar a la vida cotidiana. Una vez que los dioses se han retirado se procede

a la limpieza del lugar donde se celebr¢ la fiesta (Jacinto 1998:81-86).

En términos generales, la fiesta propone un modelo estratégico en la vida social
que permite la existencia de la vida no s6lo como un acomodo de las conductas
normativas que organizan y regulan la convivencia comunitaria, sino un modelo de
vida social y cultural, que permite el reacomodo de las estructuras sociales y
evitan la eclosion masiva de las instituciones y las relaciones comunitarias, al
mismo tiempo que las renuevan fortaleciéndolas de una energia concentrada en el
motivo principal de la celebracién a través de los ritos y el encuentro con las
divinidades. La continuidad que adquiere una festividad como medio de
convivencia con las divinidades, a partir de su resguardo en la memoria colectiva,

la hace adquirir un sentido tradicional y religioso.
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Capitulo |l

San Miguel Tecomatlan
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21. Toponimia

El nombre del lugar esta compuesto por dos términos de diferente origen. El
primero en castellano y de caracter religioso, “San Miguel”, el cual alude al santo
patrono oficial que se ha encomendado al pueblo. Y el segundo que luce de
apellido, “Tecomatlan”. Sin embargo, este ultimo consta de dos versiones, el de la

etimologia nahuatl y el de la tradicion oral popular.

2.1.1. Tradicion nahuatlata

Siguiendo las raices etimoldgicas, se sabe que la nomenclatura procede del
nahuatl tecomatl - tecomate, palabra que se utilizaba para referirse a las bandejas
hechas con la parte inferior de algunos frutos como el cuatecomate® o el bule —
guaje; y el sufijo tlan que alude a la presencia del primer elemento, es decir que si
continuaramos con la tradicion nahuatlata en Tecomatlan, se traduciria este como
‘lugar de tecomates, jicaras” (Lopez-Medina 1997:90) similar al poblado
perteneciente al municipio de Ixtapan de la Sal, San Pedro Tecomatepec, que
significa “cerro de los tecomates” tecomatl - jicara, tepec — cerro, lo cual se
explica por la visible produccién de jarros, platos, cazuelas y figuras de barro a la
que sus pobladores se dedican y cuyo material es extraido en minas ubicadas en

el cerro homonimo.

En este caso la palabra “tecomate” se entiende como similar a jarro o jicara, o
cualquier utensilio donde pudiera contenerse algo, lo puede ser igual un plato o
una cazuela; pero en el caso de Tecomatlan no se encuentra asociada de la
misma forma, mas bien en nuestro asunto se refiere a la descripcién del paisaje
pues, la conformacion de éste se compone por un conjunto de cerros que rodean
un valle en forma semicircular, lo que hace entender que el tecomate o jicara al

que se hace referencia es el mismo espacio orografico, que como se desarrollara

** Cirian o cuatecomate (Crescentia alata Kunth) Arbol de 14m, con fruto esférico utilizado en remedios
contra afecciones respiratorias. Presente en climas calidos a templados. Consultado en Abril de 2016. URL:
www.medicinatradicionalmexicana.unam.mx/monografia.php?l=3&t=&id=7347
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mas adelante, encierra a la localidad en medio de los cerros como si ésta

estuviera dentro de un gran plato hondo de barro.

En algunos textos aparece ya como pueblo prehispanico de la regién con el
nombre de Atecomatlan. En el cual solo se adhiere el sufijo alt, “agua” a la
interpretacion, es decir, “en el tecomate lleno de agua” (Lopez-Medina 1997:80).
Esta argumentacion se sostiene en la composicion del paisaje, ya que ademas al

interior de éste confluyen dos rios, varios manantiales y arroyos.

2.1.2. Tradicion oral: Leyenda de la Vibora Tlan

La version aqui expuesta de la historia de la vibora Tlan sera de manera muy
general y rescatando los elementos dirigidos al asunto toponimico, pues de la
misma manera que en el anterior, mas adelante sera redactada con mejor
atencion en sus elementos, ya que ésta historia ha sido contemplada como parte

substancial de la investigacion presente.

Cuenta la historia de la existencia de una vibora gigante que devoraba gente,
especialmente a los nifos y la cual recibia el nombre de “Tlan”. Angustiados por el
miedo a la creatura, los pobladores recibieron la ayuda divina del Arcangel San
Miguel quién se aparecio y en una batalla maté a Tlan y lo petrificé en un cerro.
Con el tiempo la costumbre de advertir a los nifios que se portaban mal con la
frase “portate bien, sino que te coma Tlan” se hizo muy comun, y para recordar a
la serpiente y al santo arcangel se le quedo asi al pueblo, San Miguel Te-coma-

tlan (Trabajo de campo, 2015).

2.2. Localizaciéon

San Miguel Tecomatlan se encuentra ubicada en la zona sureste del Estado de
México, en la municipalidad de Tenancingo de Degollado a 8 km de distancia

hacia el oriente de la cabecera, entre los 18°58'41.01" latitud norte y los
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99°31'46.92" longitud oeste con relacion al meridiano de Greenwich, y consta de
una altitud de 2075 msnm (INEGI: Censo 2010).

Fig. 2. Mapa de localizacion de San Miguel Tecomatldn, Tenancingo, Estado de México. Tomado de:
https://www.google.com.mx/maps/place/Tecomatlén,+Estado+de+México/@18.9747923,-99.524252,10596m/

2.2.1. Delimitacion geopolitica

En sus colindancias limita al norte con el poblado de San Simén El Alto municipio
de Malinalco, al poniente con San Simén Atlacomulco, al sur con Cruz Vidriada

ejido de San José Teneria y al este con San Nicolas municipio de Malinalco.

El territorio se encuentra dividido entre el de tipo de propiedad ejidal, comunal y en
menor consideracion de propiedad privada. Por ello entre la poblacién no existe el
cobro de impuestos de predial. El territorio en general se encuentra compuesto por
dos parajes ejidales, el Ejido de San Pedro Tecomatlan a 1 km al sur, y el Plan de
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Guadalupe a 2 km al sureste. Ambas poblaciones ejidales cuentan con
representantes del Comisariado Ejidal, quienes a su vez transfieren las peticiones

a la Delegacion municipal ubicada en el centro de San Miguel Tecomatlan.

Las delimitaciones del territorio actual de Tecomatlan se encuentran determinadas
por dos aspectos principalmente, el primero de caracter geografico pues algunos
contornos de la superficie estan definidos por elementos naturales como lo son el
rio Zictepec que divide el lado oeste, asi como el monte del Nixcongo que delimita

la parte sur, mientras que por el oriente lo hace la barranca de San Sebastian.

2.2.2. Delimitacion historica

La segunda causa de delimitacion territorial se ha construido mediante los
procesos histéricos guardados en la memoria popular y algunos documentos
escritos. Pues a pesar de que Tecomatlan ha tenido un territorio definido por el
aprovechamiento de sus elementos geograficos, parajes como el cerro de La
Vibora que se encuentra actualmente en el territorio de San Simon Atlacomulco o
San Simonito como también es conocido, fue en algun momento, segun la
tradicion oral, territorio de Tecomatlan; pues como esta expuesto en la historia de
la Vibora Tlan, se le narra a este cerro como la morada de dicha creatura, y a la
vez también hace alusion al antiguo asentamiento original, conocido como El
Pedregal, fundado aproximadamente en el momento anterior e inmediato de la
conquista europea, segun la narrativa tradicional y los hallazgos arqueolégicos

encontrados en el sitio (Trabajo de campo, 2016).

Este lugar, El Pedregal, tenia como ubicacion, las tierras situadas entre medio de
los rios de Tecomatlan y Zictepec a la altura del cerro de Coatepeque. Sin
embargo, segun la leyenda esta poblacién fue abandonada después de la muerte
de la vibora y fundada nuevamente donde actualmente se localiza, cambiando el
culto de los cerros de La Vibora y de Coatepeque a los de Las Cruces (las Lajas,
Pedernales, y Pefia Blanca), del lado este.
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También la tradicion oral cuenta que entre los pueblos vecinos acordaron poner
los panteones a las afueras como punto de referencia para la delimitacion del

territorio, cuestion que hoy en dia persiste solamente con San Simén El Alto.

Procedente del homonimo, Tecomatlan rinde honor al origen prehispanico del
bautizo en lengua nahuatl, pues como dijera Guillermo Bonfil Batalla en México

25 Por tal, los limites

profundo (1987), “todo lo que tiene nombre, existe
descriptivos en la nomenclatura incluye todo el espacio orografico designado, sin

entender los limites politicos que no siempre fueron los de hoy en dia.

2.3. Medio fisico

El ambiente climatolégico se ha catalogado como CW templado con lluvias en
verano, debido a sus precipitaciones que van en promedio de 1000 a 1500 mm
anual. Con un periodo de abundancia hidrolégica durante los meses del verano y
otofio, y uno de sequias durante invierno y primavera donde la temperatura varia
constantemente, pues alcanzan los 32°C maxima y 9°C la minima, aunque el

promedio anual se estimada en los 18°C (Lopez-Medina 1997:25).

2.3.1. Paisaje orografico

El paisaje debe su particular formaciéon gracias a que es punto de encuentro de
diversos sistemas montafosos que se formaron a partir de los repliegues
volcanicos del Xinantécatl durante los periodos Pleistoceno y Holoceno reciente, y
que a su vez por el escurrimiento de los sedimentos dieron lugar al valle central
donde se establecio la poblacion histérica y actual de la localidad (Lépez-Medina
1997:21).

* Bonfil Batalla, Guillermo. 2005. México profundo: una civilizacion negada. Ed. Random. D.F. México. pp.
10.
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De los tres sistemas montafnosos destacan el cerro de Xochiaca al norte de la
localidad; el de La Vibora, El Salto, Coatepeque, Altar y Tepoxtepec al oeste y los
de Las Cruces, Pedernales, La Pefia Blanca, Tecorral, La Lomita, La Conchita y
La Lomita de San Pedro donde actualmente se ubica la poblacion y al sur el cerro

de Teneria o Chiquihuitepec, y el sistema del Nixcongo.

2.3.2. Fauna y flora natural, doméstica y medicinal.

Dentro de la flora silvestre se pueden considerar distintas especies de vegetacion
en los bosques montafosos que de manera natural estan compuestos por arboles
de encino, oyamel, aguacatillo, fresno, casahuate, zomplantle, huaje y tepehuaje,
entre los mas conocidos. Algunas plantas abundantes son el tabaquillo, la zarza,
el mirto, orquideas, pericon, chicalote, tomatillo, chayotillo, chimalacate, rosa de
muerto, cempasuchil tlemol, mirasol, toloache, malva de caballo y la aceitilla

(Trabajo de campo, 2015).

En la fauna agreste se encuentran aves como el colibri, la calandria comun y
amarilla, urracas, cornejas, garzas, tecolotes, lechuzas, zopilotes, mosqueros,
cardenales y canarios. Otros como las ardillas, tlacuaches, ratas y ratones de
campo, tejones, liebres, zorros pardos, armadillos, zorrillos, cincuates,
mazacuates, viboras de cascabel y chirrioneras, ajolotes, alacranes y una gran

diversidad de insectos (Trabajo de campo, 2015).

De la flora cultivada en los hogares sobresalen las plantas de ornato en los patios
de las casas; en los que hay una gran variedad de flores como las buganvilias de
diversos colores, las rosas de castilla, aretillos, malvones, azucenas, geranios y
otras mas. También son comunes los huertos familiares con frutos de nispero,
aguacate, granadas, chirimoya, zapote blanco, papaya, guayaba, durazno y una
gran variedad de citricos en los que se cuentan el limén agrio, limén dulce, lima,
naranjos, mandarina y toronja blanca o sidra. De igual forma es comun el cultivo

de chayotes, chilacayotes, calabaza, chile manzano y plantas de ruda, santamaria,
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yerbabuena, epazote y cilantro que sirven de auxiliares en la medicina tradicional y

en la gastronomia local.

En la fauna domestica esta la crianza de ganado vacuno, ovino, de gallinas para
autoconsumo y de gallos de pelea para el combate de palenques, de cerdos y

animales de carga como caballos y mulas.

Por otro lado estan los animales domésticos que incluyen perros, gatos y algunas

aves de compaiia como los loros y pericos.

También, existen practicas en la medicina tradicional que se auxilian de la

herbolaria incluyendo el uso de plantas como el epazote para “el ensalme”®

, el
cual sirve para tratar el miedo por espanto, la ruda y la santamaria para los aires
del monte y del agua, el pericén para la proteccion contra el mal adviento, el
tabaco para la vista nublada y el cuatecomate para aliviar la depresion y algunas
molestias respiratorias. Otras se usan en bebidas para el tratamiento de
enfermedades como la buganvilia, la hierbabuena, el gordolobo, el mirto, la hoja

del higo, etc.

Los animales también son utilizados con el fin de sanar algunas enfermedades,
como lo es la carne de tlacuache, algunas aves qué para sanar la sordera y la falta
de habla son introducidos en la boca y oidos del enfermo para liberar el sonido a
través del canto, la buena fortuna es asegurada con la captura de un colibri, o la
ingesta de carne de vibora para aliviar algunos dolores musculares. Otros como
los armadillos, conejos y tortolas son consumidos por simple degustacion (Trabajo

de campo, 2015).

26 . . e . .
Ritual medicinal para curar el “espanto” en los nifios, en el cual se enrolla al infante en un petate cubierto
con epazote hasta inducir el suefio y traer de vuelta su conciencia (Tecomatlan, Trabajo de campo 2015).
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2.3.3. Hidrologia

Hay presencia de varios yacimientos acuiferos. Entre los mas importantes que se
cuentan, esta el rio Zictepec, el cual desciende de la vecina localidad de San

Pedro Zictepec atravesando distintas poblaciones, entre ellas Tecomatlan.

El sistema montafioso de Las Cruces nutre de abasto de agua a la poblacién a
partir de numerosos escurrimientos que se acumulan a traveés de las barrancas
que descienden, las cuales son aprovechadas para uncir los campos de siembra y
para el abastecimiento de agua potable a la poblacion. Dicho abastecimiento es
administrado por una oficina ejidal por medio de dos bombas de succion y
suministro de tomas particulares que han sido costeadas con el financiamiento
popular ya que por su caracter de tenencia comunal éste servicio esta fuera de la

jurisdiccion del municipio.

Al mismo tiempo las montafas estan denominadas dentro del Sistema de
Captacion de Agua Pluvial de la CONAFOR (Comision Nacional Forestal) por lo
que se han implementado diversas acciones de reforestacion, estancamiento y

salvamento de incendios en los montes de la localidad.

También se cuentan con algunas caidas de agua en el cerro de la Peha Blanca y
El agua de San Miguel, asi mismo hay manantiales naturales como La Veguita, El
Chorrito y Amomolulco, y artificiales como ElI Tanque donde se acostumbraba ir a

lavar comunitariamente. Y por ultimo el pozo natural de Casahuatitla.

Como ya se ha mencionado, la época pluvial se distingue por estar acompafiada
de un periodo festivo a la santa cruz y al igual que otros elementos naturales que
componen el paisaje geografico, algunos de estos recintos acuiferos en su
multiple variedad cuentan con una anécdota o historia que los acompana (Trabajo
de campo, 2015).

83



2.4. Antecedentes historicos

La historia del pueblo de Tecomatlan es muy profunda y desde sus raices
prehispanicas hasta la fecha ha sido poco abordada, lo escaso que se ha logrado
conocer ha sido gracias a la memoria popular de sus pobladores y a sus
testimonios mudos de ceramica que bien merecen ser analizados por los

estudiosos a cargo de la cultura material e historica.

Sin embargo, la labor del investigador aqui es exponer mas alla de lo ya sabido,
por ello se ha tomado la tarea de encontrar otros elementos, entre ellos, mapas o
documentos escritos que ayuden a ubicar el tiempo y contexto en el que la
localidad se ha ido desarrollando y de esta manera entender los acontecimientos

que han modificado o perpetuado su acontecer historico.

2.4.1. Atecomatlan

Desde tiempos prehispanicos, y aunque no se tienen mas datos acerca de la
cultura primigenia que se establecio en el territorio donde se localiza Tecomatlan,
se cree que fueron los olmecas del preclasico tardio quienes la fundaron y tiempo
después los matlatzincas en el horizonte clasico (100 afios a.C.- 800 afios d.C.).
Posteriormente durante el expansionismo mexica en 1479 con Axayacatl quién
domind el senorio del sur del estado de México (Tenancingo, Tecualoyan, Ixtapan
y Malinalco), el territorio correspondiente a Tecomatlan pasa a formar parte de los
pueblos colonizados por los mexicas, quienes son los que por primera vez lo
nombran como Atecomatlan, describiendo asi de primera vista el paisaje
orografico y dotandolo de un significado (Lépez-Medina 1997:16). Hasta lo sabido,
ya que los mexicas acostumbraban renombrar a los pueblos sometidos en base de

tradiciones o elementos ya existentes en los pueblos dominados.

Durante algunas entrevistas memoriales, algunas personas de Tecomatlan

mencionaban que, “cuando llegaron aqui los conquistadores mexicas y espafioles
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este ‘vallecito’ ya habia sido abandonado” por sus primeros pobladores; otros
decian que cuando Xochicalco habia sido destruido, las personas que quedaron
se vieron errantes y sobre su paso migratorio se encontraron con estas tierras ya
también abandonadas y aqui se establecieron porque era buen lugar para mirar
las estrellas y los movimientos de los astros, esto por su condicidon geografica que
se asemejaba a un observatorio natural y como los xochicalcas eran buenos
astronomos se quedaron aqui a esperar a los conquistadores espafoles. Otras
personas aseguraban que este territorio habia servido como observatorio, campo
de entrenamiento militar y adoratorio de los sefiores de Malinalco resaltando una
vez mas que la forma de los cerros era la misma que la que se encuentra dentro
del Cuauhcalli?” de la piramide monolitica de Malinalco y que esta a su vez habia
iniciado como una maqueta de representacidn del paisaje orografico de

Tecomatlan (Trabajo de campo, 2015).

Se ha tenido también conocimiento de encuentros arqueolégicos en distintos sitios
del valle de Tecomatlan, el mas importante es el paraje conocido como “El
Pedregal” donde se han sacado distintos tipos de vasijas y cajetes de barro, asi
como ceramica ceremonial, en los que se cuentan: sahumerios y representaciones
de deidades antropomorfas. Ademas de contar con cimientos infraestructurales

como canaletas de desague o de habitacion y culto, segun descripciones.

Aunque es lamentable, la mayoria del sitio arqueoldgico ha sido poblado o
utilizado para el cultivo en invernadero, ha sido saqueado o sepultado aun mas,
por lo cual, hoy en dia no se encuentra rastro del mismo y el salvamento
arqueoldgico no se ha aplicado para rescatar el patrimonio histérico del lugar.
Otras figuras que se han descubierto han sido al pie de los cerros de La Vibora y
de Las Cruces; asimismo, al pie del cerro de La Vibora se encuentra la figura
denominada como la “Cabeza de Tlan”, que al parecer se trata de la
representacion escultérica de la cabeza de un ofidio o bien, en otras versiones una

maqueta de representacion a escala del cerro homénimo.

%’ Cuauhcalli. Et. Nahuatl “Casa de las dguilas”. Templo monolitico denominado estructura no. 1 de la zona
arqueoldgica de Malinalco, Estado de México. Schneider, Luis Mario (2005) Malinalco: Monografia
municipal. Toluca, México.

85



Fig. 3 lzquierda: Vestigios arqueolégicos encontrados en Tecomatlan, archivo fotografico de Juan
Esteves. Derecha: Interior del templo del Cuauhcalli, Malinalco, Estado de México. Imagen tomada de
http://malinalcozonaarqueologica.blogspot.mx.

2.4.2. Colonia y mestizaje

Para la llegada de los espafioles en la region, después de algunos afios tomada la
capital mexica, en 1525 comienzan las primeras catequizaciones por parte de los
evangelizadores franciscanos, fundando en 1537 a cargo del encomendero Don
Juan Salcedo un primer sitio de evangelizacion en la regién de Tenancingo, sin
embargo, para el territorio de Tecomatlan no es hasta la llegada de los agustinos
sitiados en el convento de San Cristébal de Malinalco en el afo de 1540 que
comienza la conquista espiritual de la poblacion y cuya jurisdiccidn eclesiastica y
de encomienda se concentrara en la recién fundada Villa de Cuahuanuac, hoy
Cuernavaca (Schneider 2005:96). También hay registros de grupos agustinos
evangelizando la regién de Tenancingo en el hoy pueblo de Tepalcatepec o
“Tenancingo el viejo” donde se construyé una ermita dedicada al culto a San
Miguel Arcangel, cuestion que no durd, pues la encomienda del area pasé a ser
asunto de la orden de los franciscanos quienes tenian otros patronos protectores

en su labor catequizadora (Lopez-Medina 1997:81).

86



A través de la consulta de dos mapas novohispanos existentes en el Archivo
General de la Nacion se pueden rescatar dos aspectos de gran importancia para
este rubro, el de la ubicacion temporal, la cual se situa en el afio de 1591, ambos
documentos, y el de la localizacién geografica. Pues, en el mapa No. 4 se lee con
claridad la leyenda “este es el Pu(ebl)o de tecomatlan” y ademas, bien
representado ya por el patronato de San Miguel Arcangel, sin embargo el analisis

de estos documentos sera mejor retratada mas adelante.

Fig. 4. Mapa novohispano México No4. Tecomatlan y Tenancingo; Malinalco. Estado de México, 1591. AGN, Tierras, vol.
2719, exp. 35, f.9

El proceso de conquista es el momento crucial donde se ubica el origen del
cambio de culto y del lugar de poblacion para Tecomatlan y la historia mestiza de
esta localidad campesina, pues con la encomienda agustina se comienza el cultivo
de trigo y la ganaderia que daria inicio a la elaboracion de productos lacteos y la
hacienda de pan, esta ultima aun vigente y en constante crecimiento hoy en dia.
Ademas de la produccion de alimentos, en la regidn se establecieron distintas

caballerias que transportaban a través de las llamadas “arrierias” otros productos
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de hortaliza, granos y minerales como la plata, ya que por este territorio
transversaba el “Camino Real de Herradura” que conectaba a las minas de la
Tierra Caliente con el Centro de México y el sendero prehispanico del “octli”, que
comunicaba hacia Chalma y el suroeste morelense, en cuyo trayecto Tecomatlan
era punto de encuentro de las diligencias hacia Cuernavaca y Toluca (Trabajo de

campo, 2015).

2.4.3. Independencia, Revolucion y Cristiada

Después de un largo proceso de mestizaje durante los trecientos afos de La
Colonia, el pais sufre un brusco cambio, pues las insurgencias del movimiento de
Independencia sacuden a la poblacién de la Nueva Espania, y la region suriana no

pasa exenta a ello.

Para el 22 de enero de 1812 el General José Maria Morelos y Pavodn,
toma la cabecera de Tenancingo y gana un importante punto estratégico
para posteriormente sitiar Cuautla. Durante este tiempo hace de la
Hacienda de La Teneria su cuartel y centro de acciones en la region
(L6pez-Medina 1997:82).

Lo cual hace pensar de la participacion de los pueblos aledafios de dicha
hacienda, a la causa de la insurgencia independista con la aportacion de recursos
de apoyo como hombres, caballos y productos de abastecimiento para las tropas
del ejército del caudillo suriano. Ailos mas tarde las representaciones teatrales se
convirtieron en una forma de conmemorar, celebrar y ensefar esta etapa de la
historia nacional a las siguientes generaciones, cuestion que actualmente es muy
comun verse en varias poblaciones de la regidon con las llamadas
representaciones de “Simulacro”, costumbre que en Tecomatlan también se lleva

a cabo.

Para los anos de la Reforma y la Intervencion Francesa la desestabilizacion del

gobierno de Juarez, lo orilla a fraccionar diferentes partes del territorio nacional, y
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el entonces Estado de México se divide en los distritos, y después en entidades
federativas en 1869, de México, Guerrero, Hidalgo y Morelos. En este momento
queda sesgada la participacion politica y territorial con la region morelense, pues
los asuntos diplomaticos ahora se manejaban desde la capital mexiquense,
Toluca; no obstante los asuntos religiosos y culturales se siguen rigiendo desde la
recién creada Didcesis de Cuernavaca, y tal como lo describe el diario popular de
Don Cristino Garcés, vecino de Tecomatlan, “el 1ero de Mayo de 1906 se recibio

»28

en el pueblo al Sefior Obispo Francisco Plancarte y Navarrete” (Garcés, Mecano-

escrito).

Para los afios siguientes el movimiento revolucionario declararia a Francisco |.
Madero victorioso y nuevo presidente de la Republica Mexicana el 7 de junio de
1911, sin embargo, por otro lado la lenta eficiencia del gobierno maderista hace
que surjan dos grandes movimientos de gremio, por el norte el de los mineros y
obreros, y por la parte sur en el estado de Morelos el agrarismo de Emiliano
Zapata. Asi pues, el dia 4 de abril de 1912 entraron las fuerzas zapatistas en
Tecomatlan pidiendo como apoyo a la causa dinero, armas y caballos. A pesar del
apoyo recibido, las recurrentes visitas agraristas levantan la atencién de las

fuerzas federales, siendo...

El 14 de diciembre del mismo afio que entra a la poblacién el Gral.
Audelio Blanquet, dando muerte a algunos simpatizantes de la lucha
agrarista, por lo que los vecinos toman armas y emerge fuego de balas y
cafones por ambas partes, las familias se refugian en el curato para
salvar sus vidas bajo la proteccion del Presbitero Isaac Benitez, hasta que
las fuerzas federales regresaron a Tenancingo (Garcés, Mecano-escrito).

Nuevamente para el 31 de agosto de 1914 Don Cristino escribe una batalla mas

donde la gente se vio obligada a abandonar el pueblo durante casi un mes, hasta

*® Francisco Plancarte y Navarrete. Segundo obispo de la Didcesis de Cuernavaca (1898-1912). Se interesé en
la arqueologia e historia de México, fue escritor y académico. Apuntes para la geografia del Estado de
Morelos, en 1909 y Tamoanchdn: el estado de Morelos y el principio de la civilizacion en México son algunas
de sus obras publicadas. De: https://es.wikipedia.org/wiki/Francisco_Plancarte_y Navarrete
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el 22 de noviembre, dia en que las fuerzas Zapatistas tomaron el poder politico del

estado de México con el gobierno del Dr. Gustavo Baz (Garcés, Mecano-escrito).

Sin tregua alguna en 1926, poco después de la consumacion del movimiento
revolucionario el presidente Plutarco Elias Calles suspende las actividades
eclesiasticas y el culto catélico se ve interrumpido, por lo que las fuerzas
zapatistas aun vigentes, emergen nuevamente ahora con el clamor de “Viva Cristo
Rey” y bajo el nombre de “Cristeros”. Asi es pues como se reanudan los
enfrentamientos entre las fuerzas del Estado y las masas populares, en las que la
poblacion de Tecomatlan no es ajena a ello. Resultado de ella son las migraciones
y la integracién de grupos alzados a favor de la iglesia. Es asi como hasta casi
tres afios después, en 1929 se reanudan las actividades religiosas en la localidad

(Garcés, Mecano-escrito).

2.4.4. Epoca contemporanea

Para los siguientes afos la vida del pais asi como la de Tecomatlan se
reconstruye gradualmente. La modernizacion de los afios 50’s, el acceso a la
educacién laica y el desarrollo de carreteras y comunicaciones traen nuevas
oportunidades de trabajo y bienestar, sin embargo la poblacién aumenta y algunas
politicas neoliberales a partir de los 70’s y de las décadas siguientes traen consigo
la falta laboral y por consiguiente las fuertes migraciones hacia las ciudades
circunvecinas como Cuernavaca, Toluca y la Ciudad de México. De la misma
manera ocurre con las ciudades Norteamericanas. A continuacion se escriben
unos de los acontecimientos ocurridos durante esta época detallados por Don

Cristino Garcés:

e En el afio de 1930 hubo una fuerte escasez de agua, que parte del mes de
agosto falté el agua, en ese afio tenian todas las plantas una frondosidad
que hacia muchos afios que no se habia visto y con la sequedad que
hubo, mucho se perdié con las siembras de maiz y trigo, esto se not6 de
San Pedro Zictepec, para el sur en esos dias nos vimos obligados a pedir
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a Cristo Rey misericordia valiéndonos de poner de intercesores a los
santos de nuestra devocion para sacarlos de noche en procesion en los
pueblos que tenian fe en ellos.

e El dia 8 del mes de diciembre del afio de 1935, llego a la Escuela Granja?
el ciudadano Presidente de la Republica de México que vino de por
Cuernavaca y estuvo en Tenancingo dos dias, y en ese tiempo visito al
Santo Desierto habiendo dado muchas garantias a todos los pueblos que
lo visitaron, el Sefior Presidente Lazaro Cardenas, esto se escribié para
recuerdo.

e En el mes de agosto el dia 12 de 1969, se empezo la construccion de una
nueva escuela por parte del gobierno federal y con la ayuda laboral y
economica del pueblo.

e En el mes de septiembre de este afio de 1971, comenzd a laborar una
escuela secundaria en este pueblo.

e Un recuerdo del dia 19 de abril del mes de mayo de 1981. Vinieron tres
jovenes de la Ciudad de México en representacién del Sr. Presidente de la
Republica Mexicana, Sr. Lépez Portillo, para querer convencernos al
pueblo de hacer un Centro Turistico, pero el pueblo no dio por ellos.

9

En la actualidad la localidad goza de servicios carreteros y de comunicaciones, asi
como los de salud y educacién, sin dejar de haber demandas basicas de las
necesidades humanas. Dicho esto, fue que hacia octubre del 2015 se inaugurara
la preparatoria No. 26 del Colegio de Bachilleres del Estado de México, en otros
contextos la administracién del afio 2016 gestiona la ampliacion del pantedn de la
localidad y la delegacién municipal, asi como la repavimentacion de la carretera
principal que conecta Tecomatlan con San José Teneria, Tenancingo y Malinalco

(Trabajo de campo, 2016).

Durante el mes de septiembre del afio de 2017, ocurrieron dos temblores en el
pais, el primero el dia 7 a las 23:49 hrs con una magnitud de 8.2 Mww con
epicentro en el golfo de Tehuantepec en la region Istmefia. El segundo transcurrio
a las 13:14 el martes 19 de este mismo mes, su epicentro se produjo en el
municipio de Axochiapan, Morelos y su magnitud fue de 7.1 Mww. Por su cercania
al estado morelense, Tecomatlan sucumbid en pérdidas materiales y dafos en la
salud de algunas personas a este ultimo temblor, en las que los bienes

patrimoniales del pueblo se vieron afectados como el derrumbe de los templos del

* Hoy la Escuela Normal Rural “Lézaro Cdrdenas Del Rio” de Teneria, Tenancingo, Estado de México.
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Calvario y la Parroquia, asi como la Escuela Primaria “Gabino Vasquez’ y la
Escuela Secundaria Oficial No. 189 “Jaime Nund”, de igual forma
aproximadamente 60 casas resultaron dafiadas en pérdida total o parcial, mientras
que 60 hornos de pan sufrieron dafos de los cuales 20 aprox. fueron pérdidas
totales. Sin duda, uno de los acontecimientos mas tristes de la historia reciente de

Tecomatlan, se escribi6 como recuerdo.

2.5. Infraestructura e instituciones publicas

El armazén social del lugar se ve compuesto por dos rubros; la de los servicios
que procuran el acceso y la comunicacién de la localidad con otros poblados y al
interior de la misma, asi como aquellos del desarrollo basico; y las de las
instituciones publicas que de igual manera ofrecen sus distintos servicios a la

poblacion.

2.5.1. Infraestructura y servicios publicos

La infraestructura de acceso consta de tres carreteras de asfalto que comunican el
poblado con distintos sitios, la de mayor importancia por su transito y
comunicacion es la Tecomatlan-Teneria hacia el sur la cual tiene salida a
Tenancingo y Malinalco, posee una distancia de 3 km a Teneria, de 8 km a
Tenancingo y 11 km a Malinalco. La segunda es la Tecomatlan-San Simonito
hacia el oeste, ésta comunica a estas dos localidades y transversa hacia
Tepoxtepec para llegar a Tenancingo con un recorrido de 10 km, y por ultimo la
carretera Tecomatlan-San Simén El Alto hacia el norte con 3 km la cual comunica

también a la cabecera municipal de Malinalco a lo largo de 14 km.

En la estructura interna del pueblo, ésta se ve compuesta a través de calles y

callejones distribuidos a lo largo de dos avenidas principales, la de Independencia
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y la de Progreso que recorren de norte a sur. En su mayoria cuentan con
encementado y alumbrado publico, aunque no todas con regular mantenimiento.
Entre los servicios urbanos de comunicaciéon se cuenta con telefonia fija, acceso a
internet y television por cable, ya que los servicios que dependen de la recepcion

satelital como teléfonos celulares y television abierta no alcanzan suficiente senal.

Por otro lado el agua potable corre a cargo de una oficina ejidal ya que la tenencia
del liquido es de éste tipo de propiedad y en tanto la administracion corre a cargo
de dicha oficina. Para el suministro del servicio existen dos bombas de succién
que recolectan, potabilizan y distribuyen el agua a los hogares, una instalada
sobre el cerro de la Lomita y que abastece al norte y centro del pueblo y la otra en
el cerro de las Lajas que distribuye al sur y ejido de San Pedro. El drenaje es otro
servicio sanitario con el cual cuenta toda la poblacion, lo mismo la recoleccion de
basura. Ambos son de practica reciente, ya que hace algunos aios aun era comun
el uso de letrinas y la quema de basura, de igual manera el impacto ambiental por
el consumo de madera para la produccion de pan o los incendios accidentales
estaba generando deforestacidn, sequia y escases de agua, sin embargo se ha
logrado revertir en gran parte este problema, lo cual resulta admirable cémo la

gente adquirid muy prontamente estos habitos.

El pantedn local se encuentra a 500 metros hacia el oeste y se estima que date de
aproximadamente un siglo, ya que antes era costumbre la sepultura en los atrios
de los templos. Sin embargo pudiera ser posible que con el paso de la Revolucion
en el pueblo, como en otros, se crearan sitios donde enterrar los muchos muertos
que a veces solieran dejar los enfrentamientos y de esta manera surgieran los
panteones que se localizarian a las afueras por proteccion sanitaria (Trabajo de

campo, 2015).

2.5.2. Instituciones publicas

Las instituciones de educacion con las que se cuenta dentro de la localidad de

San Miguel Tecomatlan son de educacion basica preescolar, dos jardines de nifios
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el “Enrique C. Rebsamen” y el “Octavio Paz”, una escuela primaria “Lic. Gabino
Vazquez” y una de educacion secundaria, “Jaime Nuno No. 0189”. Otras
instituciones son la “Estancia Infantil” ubicada en la avenida Independencia y el
“Colegio de Bachilleres del Estado de México No. 26” que ofrece el nivel medio

superior. Ademas de aquellas que se encuentran en el ejido de San Pedro.

Para la atencién de la salud médica se cuenta en la localidad con un Centro de
Salud del sector publico donde se brinda la atencion a la poblacion en general.
Algunas personas segun su ocupacion cuentan con afiliacion a instituciones como
el IMSS, ISSSTE o ISSEMyM, aunque la mayoria se encuentra adscrita al
programa del Seguro Popular del gobierno federal en turno. Para atencion médica
especializada se acude a las instituciones de salud de la ciudad de Tenancingo, lo
mismo que pasa con la educacidén superior. También son bien solicitados los

meédicos particulares en su domicilio conocido.

En instancias de seguridad la autoridad local no cuenta con jurisdiccion propia, sin
embargo los asuntos de seguridad publica son llevados a la policia municipal o al
juzgado distrital de Tenancingo. De igual manera el auxilio en situaciones de
desastre 0 emergencia se cuenta con el apoyo de la Direccidon General de
Proteccion Civil y Bomberos del municipio. Sin embargo, no por ello la poblacion
no toma y hace uso de sus redes de relaciones comunitarias para atender dichas
necesidades o cuestiones que se presenten en su momento (Trabajo de campo,
2015).

2.6. Organizacion politica

El manejo politico estd concentrado en una delegacién municipal la cual organiza,
recibe y gestiona las demandas de los habitantes hacia la instancia inmediata, es
decir, a la municipalidad de Tenancingo. El cuerpo de representantes
delegacionales se encuentra integrado por cuatro delegados, una secretaria y

subsecretaria, y un tesorero, los cuales son elegidos mediante una asamblea
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popular y mediante el voto expreso y publico, su duracién consta de un afno, y su
vigor es posterior a la asamblea realizada después de la feria de afio nuevo,
donde también es aprovechada para rendir cuentas sobre las acciones hechas
durante el afio y el corte de caja. Asimismo, los delegados, son auxiliados por los
comandantes, quienes se ocupan de algunas tareas secundarias vy
complementarias, dichos comandantes son elegidos directamente por cada uno de

los delegados, y su duracion es igual, por un ano.

Otro tipo de representantes politicos son comisariados ejidales, los comités de
bienes comunales y la oficina de agua potable. También existen asociaciones
civiles que mas bien figuran dependiendo el gremio al que pertenezcan, por

ejemplo los equipos deportivos, la asociacion de panaderos o la de los taxistas.

Ya que no hay un cargo en el que recaiga el enlace entre el aspecto religioso,
popular y civil general de la localidad, como en ocasiones resultan ser los
mayordomos, capitanes u otra figura similar, se conforman comités festivos los
cuales son designados por vecindad de calle o callejon. Estos comités son
repartidos en cada uno de los aspectos de la festividad, asi se forman los comités
de musica, pirotecnia, jaripeo, etc. Otra expresion de la organizacién popular son
las faenas, las cuales son convocadas por los delegados, y en veces por los

propios vecinos (Trabajo de campo, 2015)

2.7. Religion

La religion al interior del pueblo es mayoritariamente del culto catdlico la cual
cuenta para su practica con distintos templos y lugares religiosos. El templo
dedicado a San Miguel Arcangel cuenta con rango parroquial desde
aproximadamente 1927 cuando el presbitero Issac Benitez ordend la construccion
de la vicaria aun dentro de la jurisdiccidn de los agustinos de Malinalco, quienes
fueran expulsados en 1991 por 6rdenes del arzobispado, y remplazados por los

pasionistas de la Didcesis de Toluca, para la fecha actual pertenece a la
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jurisdiccion de la Diocesis de Tenancingo creada en el afio 2009 (Trabajo de

campo, 2015).

También se encuentra el templo del Calvario el cual esta consagrado al Sefior de
la Buena Muerte y venerado como santo patron “par” del pueblo, con festividades
religiosas en semana santa y aflo nuevo. Asimismo se encuentran las capillas de
San Pedro en el gjido, la Cumbre en donde se venera a la Virgen de Guadalupe, la
de La Virgen del Carmen en el callejon del Pensador Mexicano y la de El Plan

donde también es venerada la imagen de la guadalupana.

Algunos lugares de presencia religiosa son los altares de cruces en la cima de
varios cerros, los cuales ascienden aproximadamente a veintiocho altares o mas, y
cinco altares publicos mas a la Virgen de Guadalupe y otros a santos como San

Isidro, Santa Cecilia, etc., con altares particulares, pero abiertos a la vecindad.

Fig. 5. Izquierda: Templo del Calvario en Tecomatlan, dedicado al Sr. de la Buena Muerte, S. XVII;
Derecha: Parroquia de San Miguel Arcangel en Tecomatlan, 1837 aprox. Foto L. Carlos Pacheco.
Trabajo de Campo, 2015.

De los representantes religiosos en primera instancia esta el parroco de la
localidad, quien tiene como funcidon la permanencia y asistencia de las

necesidades religiosas del lugar, asi como la de los pueblos vecinos. Para la

96



organizacion religiosa cuenta con personas de apoyo voluntario y también de la
organizacion popular en asociaciones religiosas, las cuales cuentan con una razén
especifica. Algunas como la de La Legion de San Miguel y la de La Funcion son
asociaciones que han sido heredadas y transmitidas por generaciones
popularmente, otras como las de La Virgen de la Consolaciéon o la del Sagrado
Corazon de Jesus, entre otras, estan mas limitadas a ciertos grupos, mientras que
aquellas como la de la Adoracion nocturna y las misiones estan delegadas desde

la Arquidiocesis.

Cada asociacion religiosa estd encargada de celebrar a cada una de sus
imagenes, algunas como San Miguel y la Semana Santa son de caracter general,
otras como las distintas representaciones de Santa Maria son de tipo parroquial, y
otras como San lIsidro, La Virgen del Carmen y las Cruces son de tipo vecinal y
cuentan con una organizaciéon diferente a la de la parroquia, es decir, popular,

mayordomos, padrinos y comiteés.

Ademas del culto catdlico que es la religion de mayor adeptos con un estimado de
3095 creyentes, también figuran distintas personas que practican religiones
distintas como aquellas adyacentes al cristianismo (protestantes, testigos de
jehova, evangelistas, etc.) 7, 5 de otras religiones, y 15 personas abstenias o sin
religion (Censo 2010, INEGI).

2.8. Organizacion civil y poblacién

Como ya se ha mencionado, para la organizacion civil se cuenta con autoridades
delegacionales legitimadas por la poblacion y reconocidas por la legalidad
municipal, sin embargo también existe una organizacion popular que se expresa
en asociaciones de gremios, y algunas dependiendo de las caracteristicas

demograficas en comun.
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2.8.1. Distribucién y crecimiento poblacional

Para el Censo de Poblacién y Vivienda 2010 realizado por el INEGI se registro
solo en San Miguel Tecomatlan un total de 3180 personas sin edad especifica, de
las cuales 1555 son hombres y los restantes 1625 mujeres. En términos de
fecundidad el promedio de hijos registrados vivos fue de 2.44 por cada mujer, es
decir, por cada familia existen 2 o 3 hijos. En cifras de vejez se contaron 332

personas con edad mayor a 60 afos.

En la cuestiéon migratoria del total poblacional, 2965 nacieron dentro del Estado de
México y 156 en otra entidad, de los cuales 44 durante 2005 a 2010 llegaron a
habitar dentro de la localidad. En cuanto a la composicion de la poblacién
originaria se registraron 11 personas hablantes de alguna lengua indigena 4

hombres y 7 mujeres.

En la educacién solo 2 nifios de 6 a 11 ainos no asistian a la escuela primaria y en
cuanto a la secundaria 7 hombres y 3 mujeres. Mientras que de los 131 que
egresaron del nivel medio superior 128 continuan sus estudios de bachillerato
(Censo 2010, INEGI).

2.8.2. Gremios y asociaciones

En tanto a la poblacibn econdmicamente activa ocupada de 1126 (815
hombres/311mujeres) contrasta ampliamente con la poblacion desocupada que
fue de 38 (35 hombres/3 mujeres) (Censo 2010, INEGI). Gran parte del trabajo de
activacion economica se da a partir las ocupaciones en servicios o de productores
domésticos y agricolas, los cuales bien estan expresados en los diferentes
gremios que existen en la comunidad y algunos de ellos cuentan con una

asociacion civil registrada.
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De estos se cuentan con el gremio de los panaderos, que a su vez cuentan con la
Asociacion de Panaderos de Tecomatlan; la de los agricultores y horticultores, la
de los floricultores que emplean a varias personas como jornaleros. El gremio de
la construccion que se compone de albaniles y materialistas. Profesionistas sobre
todo del magisterial, médicos y abogados. Musicos de distintas agrupaciones vy
rangos de edad. Asociacion de Taxis de sitio Tecomatlan. Deportistas, clubes
deportivos de futbol y fronton principalmente. Migrantes de los Estados Unidos u
otras ciudades circunvecinas. Comerciantes de los locales al interior del pueblo,

entre otras actividades minoritarias (Trabajo de campo, 2015).

2.9. Expresiones artisticas

Para las celebraciones civicas, es la delegacion quién se encarga de organizar la
logistica qué en ocasiones esta apoyada por alguna institucion o voluntariado.
Fechas como el 16 de Septiembre y 20 de Noviembre; la Independencia y
Revolucion de México, se conmemoran con desfiles en los que participan todas
las instituciones educativas, mas algunos voluntarios. EI 15 de Septiembre se
inician las fiestas patrias con un programa de kermese donde se presentan grupos
musicales, oratoria y baile por la tarde noche, posteriormente ya avanzada la
noche se da el tradicional Grito de Dolores por los delegados, mientras se junta la
gente los varones encienden antorchas e inician un recorrido por las calles del
pueblo proclamando el grito como eco de “Viva México, viva la Independencia,
viva la Virgen de Guadalupe y viva San Miguel” en contrario pregonan “Muera
Espafa, muera el mal Gobierno” y el nombre de algunas personas no gratas. Al
dia siguiente después del desfile, se realiza el simulacro que consta de una
recreacion narrada y actuada de los sucesos de la Independencia.

Otras fechas que son celebradas son el dia de los nifios, el dia de las madres y el

dia de muertos, con programas de actividades artisticas.
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En la musica se cuenta con la presencia de agrupaciones de rondallas, grupos
versatiles, juveniles, musicos y compositores independientes. La musica
tradicional esta compuesta por los sones de chinelos, el son jaripeyero de banda,

la balada y el corrido ranchero.

Existen también expresiones visuales, plasticas y arquitectonicas hechas por
distintos artistas y colectivos. Las danzas con presencia son las comparsas de
Chinelos y la danza de Los Panaderos que hasta hace algunos afios aun se
interpretaba, hoy esta en uso ocasional, las Mojigangas que son de tipo

carnavalesco, y los bailes de feria donde esta presente el zapateado jaripeyero.

La gastronomia se caracteriza por ser parecida a la de la region suriana del
Estado de Meéxico, aunque se distinguen algunos platos propiamente de
Tecomatlan como el pan tradicional que cuenta con diferentes sabores como el de
sal, el natural, mestizo, apurado, cocol, anis, naranja, vainilla, queso, canela, higo,
nata, chocolate, entre otros, y el pan de muerto que solo es hecho durante las
visperas de esos dias. La importancia de la harina de trigo se ve claramente
reflejada en la gastronomia pues esta presente en quesadillas dulces y saladas,
tostadas, torrejas, tortillas, buiiuelos, reposterias y sopas. También es relevante la
hacienda de atoles frutales de chocolate, vainilla, guayaba, fresa, limén, mamey,
coco, mango, nanche, entre otros, que son utilizados para algunas fiestas como
las Veladas de Cruz, acompanados con tamales. EI mole rojo de fiesta es de uso
ritual, pues se realiza durante la fiesta de San Miguel y El Senor de la Buena
Muerte, y se distingue por su gran componente de especias y el dulzor que lo
caracteriza y afama en la region. Otros guisos son de herencia morelense como el

tlemol, el pipian verde y el revoltijo.

En cuestién artesanal no se cuenta con una produccion de objetos de este tipo,
pero si de un consumo de ellos por su uso comun, sobretodo en la hacienda del
pan, como lo son los canastos y chiquiglites, petates, sillas y mesas. Otros
objetos usados son las palas de hornear, las libras, las artesas y los huacales, los
cuales muchas veces son elaborados por personas especificas del lugar parecidas
a los carpinteros, o por llamarlos artesanos (Trabajo de campo, 2015).
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Capitulo Il
Tradicidon oral y fiesta en Tecomatlan
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3.1. Narraciones tradicionales

El presente capitulo es una entrega de cada uno de los relatos tradicionales que
han logrado llegar hasta hoy en dia por medio de la palabra contada son el
resultado de la transmision de generaciones desde tiempos muy antiguos. Por
ello, a continuacién se presenta una serie de historias tradicionales, que al igual
que la etnografia de la fiesta a San Miguel Arcangel, comprendieron una labor
interesante y prometedora para la investigacion, pues la experiencia honda de las
entrevistas que a menudo se convertian en platicas amenas e inagotables, y la
participacion propia en algunas de las actividades festivas, constituyen un acto
reflexivo que se llega a comprender desde el punto mas profundo y sensible que el

pueblo de San Miguel Tecomatlan reconoce y lo hace unico de él.

“En la medida en que la memoria es el vehiculo por el cual existe un enlace
entre el pensamiento y su expresion oral o escrita estamos indicando la
existencia de la elaboracion de un proceso reflexivo que proporciona los
elementos indicadores entre un suceso y su verosimilitud, lo cual da como
resultado que la memoria sea un producto en el cual el recuerdo se
manifiesta, para encontrar el lugar de los hechos pasados y presentes en su
contexto presente, porque al recordar se pone en marcha un dispositivo
dialéctico que permite establecer los hilos conductores de un acontecimiento,
encontrando en su comunidad la coherencia de lo dicho.” (Pérez-Taylor
2002:127-128)

El compendio narrativo se ha conseguido ordenar de acuerdo a la percepcion
propia los pobladores, la cual debia estructurarse a partir de los origenes; por ello
El Pedregal es nuestro punto de inicio para posteriormente pasar al momento de la
creacién del actual pueblo en el Mito de la Vibora Tlan y San Miguel, y los
acontecimientos que le han sucedido Historias subyacentes a San Miguel y al
Diablo; también se muestran algunas historias referentes al paisaje en Los cerros,
los aires y los reventones, y por ultimo se presentan algunas historias
complementarias de la tradicién oral Otros seres sobrenaturales: la Mojiganga, la

Taconuda, la Llorona, y las Brujas.
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3.1.1. El Pedregal

El Pedregal

Salvador Fernando Pacheco
Edad: 83 arios
Campesino

El pueblo estaba antes en El Pedregal, era antes alla. En veces cuando
empezabamos a rascar encontrabamos muchas cosas, hay muchos trastes
enterrados, ahi tengo mis trastes antiguos, pero ya casi no hay. No sabia uno
guardarlos, pero esos nos los compraban porque son antiguas, los trabajaban
nuestros antepasados. Yo nomas guarde unas cazuelitas que por alla las tengo,
por alla estan jpero tenia yo hartas! como catorce; la mas grande como asi, asi...
de la mas grande hasta la mas chiquita una encima de la otra, asi ajiladas. No

habia mucho que me halle un metate, me halle unos idolos jTambién hartos!

Hartos iban a buscar idolos chiquitos. Ya casi no hay, como se escarda la tierra y
uno la va trabajando pues hartos iban saliendo. Salen muchas cosas, mezcla de

mamposteados todavia existen por alla.

El Pedregal

Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”
Edad: 65 arios
Campesino y panadero

Cuando ibamos alld encontrdbamos hartas ollas, y cuando plantaron los
aguacates, una brecha la hicieron cortita. Le digo al compadre, al compadre
Marcos, dice —has mas ancha el hoyo pa’ meter el aguacate — Y entonces fue a
traer el pico, cuando le di el picazo sond y era una olla grande y adentro tenia un
molcajete pero larguito jbien bonito! Ese hasta me lo traje, pero nomas lo tuve dos
o tres dias y se desaparecid, ya no lo vi, ya no lo encontré. jNo! yo lo puse asi y al
otro dia que le iba a hablar a mis compas para ensefarselos jcual! jYa no estaba!
Era de tepalcate, era larguito.
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El Pedregal

Pascual Martinez
Edad 91 aros (finado)
Campesino y panadero

Ya dios me dio licencia llegar a estos afnos. Hora fijate que yo francamente no me
doy cuenta bien, pero segun la historia dicen que bajaba un animal de alla de
aquel cerro que de la vibora. Pero yo no se te dar bien la razén de nada ya cuando
yo estaba ya habia posiblemente pasado aquello porque ya ves cuantos afos

hacen ya jNo! Ya tiene.

Alla en el Pedregal, dicen que estaba antes la gente. Alla Vivian los antepasados
pero que resulto que ese tal animal, la vibora, resulté que bajaba asi y se ponia a
buscar a cualquier nifio que hallaba, segun asi dicen que fue, y este ya después la
gente se paso para aca un poco retirado del Pedregal, yo te lo digo porque yo
andaba trabajando alla con un sefor que acaba de morir Don Alfonso Pacheco y
yo estaba trabajando con sus animales y encontramos en El Pedregal, encontraba
yo, bueno no solo yo, porque algunos se enteraban que encontrabamos diferentes
cositas, muchos idolos, algunos no piezas completas pero pedazos de tepalcate,
pues eran como que figuras, pero imaginate que afios. Yo en ese terreno

encontré muchos molcajetes.

El Pedregal

Juan Estévez Martinez
Fotégrafo y promotor turistico

Primero voy a hablar un poco del pueblo. Estan los cerros, uno, dos, tres... y asi
los siete cerros que forman el paisaje. En esta parte de la punta de éste cerro
(cerro de Xochiaca) es de donde cae el agua, aqui donde es que se divide San
Simonito y Teco, esta parte es donde salen los rios, aqui es donde estaba
asentado antes el pueblo, pegado al rio. Y por las temporadas y granizadas de
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antes el pueblo se fue asentando de los de Tenango y Tenancingo, que eran los

de Acatzingo.

Como aqui era camino para Cuernavaca y de aqui para la hacienda de Teneria.
Entonces del pueblo eran esos trabajadores de Tenango y con el tiempo
decidieron hacer su propia iglesita como cualquier comunidad. Como habia
muchas piedras pues todos reunian las piedras en una cruz que habia en un
terreno ahi en la mera mitad, ahi todos ponian sus piedras porque ahi iba a ser su
iglesia. Entonces ya que habia muchas piedras, estaban listos para hacer el
templo pero con el pasar del tiempo se desbordd la punta de ese cerro y tap6 toda
esta parte del pueblo, ahi se llamaba antes el pueblito de El Salvador (hoy El

Pedregal).

Toda esa parte que es ahora el Calvario del Sefior de la Buena Muerte, ésta parte
de ahi que al venirse toda la punta, las piedras y la tierra de aquel cerro cerca del
rio, hizo que se inundara y que se saliera todo el rio, aunque no mataba gente
pues si destrozé todo el pueblo. Entonces se puede decir que tapd todo el pueblo
y aqui esta parte (el actual Tecomatlan) ya lo pensaron las personas de antes y
pues pensaron — Sabes que, pues se nos va a venir otra vez el cerro... entonces
¢,Como le hacemos? — Entonces fue subirlo y bueno pues en la iglesia que se
encuentra aqui actualmente, se empez6 a poner aqui en las primeras casas... se
mueve el pueblo y la gente empieza a cargar todo a mecapal, porque no habia
otro transporte, dos o tres con burros. Y toda la gente movia de ahi del Pedregal
las piedras para aca a donde esta hora el Calvario. Por eso se le puso el Pedregal,
porque habia alla muchas piedras y de ahi pues empezaron a construir el
Calvario, pues pensando en que se podia venir otra vez otro reventén del cerro,

pues lo hicieron asi en lo alto y asi se cambi6 el pueblo.

Ya de ahi pues se podria decir que llegaron ya los padres agustinos y bueno antes
de esto pues como la gente no tenia iglesia y apenas comenzaban a construir su

Calvario, hacian misas alld en La Cumbre®, alla ya para la bajada a Malinalco.

P a Cumbre, paraje sitiado entre los limites de los municipios de Tenancingo y Malinalco perteneciente a
Tecomatlan. Trabajo de campo, 2016.
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Entonces qué es lo que pasaba; traian en procesion a San Miguelito y aqui en La
Cumbre se hacian los bautizos, las confirmaciones y todas las misas. Ya de ahi lo
empezaron a traer aqui al pueblo y ya después empezaron a traer al Sefior de la
Buena Muerte o El Salvador, El Divino Salvador... pues los santitos. Entonces ya
después llegaban los agustinos ya aqui pero solo daban misa y se regresaban otra

vez alla a Malinalco.

Cuando llegé el padre Isaac Benitez aqui, se hizo el primer padre... fue por 1903,
ya fue cuando hubo padre, pero anteriormente los agustinos venian aqui a dar

misa y a confirmar y bautizar.

3.1.2. Relato mitico de la Vibora Tlan y San Miguel Arcangel

En este apartado se muestra una serie de versiones del relato tradicional que hace
referencia a la fundacion del actual pueblo de San Miguel Tecomatlan. En ellas se
observa la presencia de las intersecciones sobrenaturales; y se explican los
motivos inherentes a ellas, por causa de las voluntades divinas. Algunos
elementos entre una y otra historia varian, sin embargo, todas las versiones
expuestas a continuacion comparten una estructura fundamental que reunen

algunos elementos en comun.
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Fig. 6. Mural de Tecomatlan. Representa la historia de la Vibora Tlan y el paso de “El Pedregal” al actual
pueblo. Autor Abel Cruz. Delegacién municipal de Tecomatlan. Foto L. Carlos Pacheco. Trabajo de campo,
2016.

La Vibora Tlan y San Miguel

Salvador Fernando Pacheco
Edad: 83 arios
Campesino

Y si pues el pueblo se vino para aca cuando existia ese animal (Tlan), ese era el
mal; y asi cuando lloraba un nifio asi le decian “callate por que te va a comer
Tlan”. Ansina me platicaban los viejitos jqué le tenian que dar un nifio chiquito!
Para que se lo comiera y tenian que darselo para que quedara conforme porque
como era el pueblo alla en El Pedregal, nomas se descolgaba del cerro y pasaba

el rio Zictepec, y ahi era el pueblo. Y ya después se retird el pueblo de alla y se
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vino mas para aca, donde hora esta. Aca (donde esta el pueblo actualmente) era
puro monte, era puro bosque, pero ya por el miedo de ese mismo animal se vino la

gente para ac4, ya no era vida con él, con el animal ese.

Ese ya no era una vibora cualquiera, ese ya era el diablo. j{No esta re larguisimo el
tecorral! (la vibora petrificada) jEsta asi de alto! Se ve bien ahi colgando del cerro.
Si pues. Habia un muchacho que se dedicaba a irle a rozar a los lados y estando
darle mantenimiento, y la habia pintado de blanco para que se viera desde lejos.
La cola del animal esta todavia alla arriba y quedd viendo al cerro de La Pena
Blanca, yo creo que ya se iba a descolgar pero dicen que le cayo un rayo y le
tumbo la cabeza. Solo el rayo le pudo matar. Porque yo creo que quién iba a

matar a ese animal, asi como estaba de grande.

Y esa cabeza se convirtio toda en piedra, ésta piedra se cay6 rodando y esta aqui
casi junto al rio, se vino rodando y ahi vino a quedar. Yo creo que se convirtié en
piedra al momento en que el rayo lo toco pues al rodarse se fue haciendo piedra.
Y eso ya lo hizo San Miguel. San Miguel le mando ese castigo al animal porque ya

no era vida con él.

Y de ahi el pueblo se vino pa’ca. Porque ese tecorral empieza de delgadita y va
engruesando, engruesando y ese es el viboron que estaba, se llamaba Tlan. Y les
decian a los niflos “callate por que te va a comer Tlan”. Por eso se le quedo aqui
al pueblo Tecomatlan, “Teco” porque te-come Tlan. Y asi de nifios ya se quedaban

espantados, ya los espantaban, los consolaban, les decian ya no llores.

Se desentendid la gente ya después de alla de El Pedregal. Eso lo contaban los
que se vinieron ya después pa’ca y ya fue creciendo mas el pueblo, mas y mas, se
agrando. Ya después aqui, pero ya estaba retirado de alla y pues ya el animal ya
lo habia matado el trueno. j;Nomas te imaginas que animalisimo estaria al

pasarse una creatura?! Ahi quedo la cabeza, ahi en la vuelta de San Simonito.
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La Vibora Tlan y San Miguel Arcangel

Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”
Edad: 65 arios
Campesino

Pues era una vibora grandota, aja. Entonces vivia en El Cerro de la Vibora, luego
le daba hambre y el pueblo que en antes era alla en El Pedregal tenia que ir a
dejarle un nifio al rio, asi en un canasto, en un chiquihuite con flores para que no

se enojara.

Pero pues quien sabe, yo ya no se bien pero pues ya luego el pueblo se cambid
para aca cuando la viborota se murid, segun sé le cayé un rayo encima por
voluntad de Dios, de San Miguel. Y pues asi se murié y el pueblo se cambio6 asi
para aca. Pero ahi se quedo el encanto en ese cerro. Ahi esta en la mera pefia, yo
he ido alla, esta una morota, una mora grande y yo me subi por ahi por donde
quién se va uno para Zepayautla. Luego agarré asi y ahi en mero encimita esta el

encanto, esta agilado el cuerpo de la vibora, ahi quedo colgando.

Asi como esta el cuadro en el juzgado (figura 5), asi esta la vibora, el nifio en un
chiquihuite y asi... asi era la vibora. Sino es que cay6 el rayo y la partid, y cayé la
cabeza hasta aca, el cuerpo esta colgado arriba en el cerro jEsta en el bordo de
este lado! jAhi merito se ve! Se ve desde aqui. Ahi hay una cueva, rodeandola

esta la mora y arriba el cuerpo de Tlan.

La Vibora Tlan y San Miguelito

Maria Facunda Trinidad Mondragdén Garcés
Edad: Finada (Memoria)
Panadera

San Miguel aqui se aparecid porque antes cuando el pueblo era alla en El
Pedregal habia una vibora que vivia en el Cerro. A ese animal le decian Tlan y le
tenian mucho miedo porque se comia a la gente. Por eso mismo las personas de
alla de le dejaban un nifio chiquito para que con eso conformara su hambre y ya

no bajara al pueblo a robarse la gente.
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Entonces empezo a aparecerse un muchacho que venia de alla de por Malinalco,
y al ver el apuro de la gente de aqui, dijo que se levantara una iglesia, pero lejos
de alla de la vibora. Se empezo6 a construir la iglesia, y ya acabada se junt6 la
gente para que se inaugurara, para esto llegaron los padres agustinos de

Malinalco.

Pero la vibora que veia que la gente ya se iba, se despunto del cerro para
alcanzarlos. Entonces la gente con miedo se metié adentro de la iglesia mientras
miraban que la vibora ya venia bajando, entonces, empez6 un aguacero y cayé un
rayo bien fuente, que deslumbré todo el cielo, y ya que vieron la gente que aquel
animal, la vibora Tlan, lo habia matado ese relampago y también le corto la
cabeza, que se fue rodando hasta abajo, lo demas se quedo colgando alli en el

cerro y también se hizo piedra.

En el ratito del trueno, el joven que habia querido la iglesia, ya estaba arriba
puesto en el altar, se habia estampado en la imagen de San Miguel. Alzaba un
estandarte “Quién como Dios” con una mano y con la otra la espada con la que
habia matado la vibora, como rayo. Asi los padres lo reconocieron como San
Miguel y la gente lo quiso de santo patron en adelante. Por eso la gente ya
después cuando el pueblo estaba ya aqui, recordaba la vibora diciendo; les decia
a los nifios que se portaban mal “poértate bien, sino jque te coma Tlan!”y asi se le

quedo al pueblo, San Miguel Tecomatlan.

Tecomatlan y la vibora Tlan

Miguel Angel Cruz Sandoval
Cronista honorario regional de Tenancingo
Tomado de “Cuentos y Leyendas de Tenancingo™’

“Dentro del territorio del antiguo Tenantzingo habia una porcion de tierra donde

abundaban los arboles de tecomate, rodeada por cerros muy cercanos; a ese

> Cruz Sandoval, Miguel Angel (2012) Cuentos y leyendas de Tenancingo. Tenancingo, México. Ed. El Autor.
pp. 145-148.
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lugar acudian los malinalcas y tenantzincas a cortar los frutos del tecomate que
tenian una cascara dura y los utilizaban para hacer vasijas cortandolos por la

mitad.

Con el paso de los afios esos arboles se extinguieron en ese lugar y fue habitado,
formando una pequefa poblacién, que para entonces estaba delimitado dentro del
municipio de Tenancingo y aunque ya tenian su iglesia, no tenia nombre esa
comunidad. Pero lo mas grave era que enfrentaban el horror de ser asediados e
invadidos por una monstruosa y enorme serpiente, era tan grande que se
enroscaba alrededor de un cerro al cual todos conocian con el nombre de El Cerro

de la Vibora.

Con frecuencia bajaba hasta el pueblo, entonces todos corrian despavoridos para
ponerse a salvo o esconderse, pero la serpiente siempre lograba atrapar a
alguien; y lo mas lamentable es que devoraba nifios, unicamente nifios; pero al
hacerlo causaba destrozos en las chozas; la gente vivia aterrada, no podian
defenderse, pues aunque lo habian intentado, era inutil, no le causaban gran dafio
al enorme reptil al que todos conocian con el nombre de Tlan. Cuando veian que
la serpiente Tlan se dirigia al pueblo, ponian especial cuidado de esconder a los
nifios metiéndolos en grandes canastas o enormes ollas, para que no los viera la
descomunal vibora. Luego empezaron a ofrecerle un nifio cada determinado
tiempo, para lo cual lo llevaban fuera del pueblo en las cercanias del cerro de la
vibora, ahi la serpiente lo encontraba y devoraba, aunque esto causaba gran
pesar en los padres del pequefio sacrificado pero de esa manera de esta manera
lograban impedir los dafos en las casas y chozas. Dieron entonces en decir a los
nifos mal portados ‘pdrtate bien para que no te coma Tlan”, pues los ninos mas

descarriados eran los que se ofrecian a la serpiente Tlan.

La gente ya no sabia qué remedio poner a este terrible mal, lo Unico que hicieron
fue pedirle al patron de su pequena iglesia, San Miguel Arcangel, que los

amparara y protegiera.
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Un dia, estando la serpiente Tlan, enroscada en el cerro de la vibora, empezo a
deslizar su cuerpo, desde el pueblo veian horrorizados el movimiento de la
serpiente, sabian que se disponia a bajar al pueblo, empezaron a gritar y correr
despavoridos; cuando de pronto un estruendo como nunca se habia escuchado,
sono en lo alto del cielo, como si muchos relampagos cayeran al mismo tiempo,
elevaron la vista y vieron la luz centellante de un relampago que cayo sobre la
serpiente matandola instantdneamente, y dado el gran tamafo vieron como se le
desprendia la colosal cabeza que rod6 cerro abajo, luego todo volvié a la

tranquilidad.

Un grupo de sefiores se armaron de valor y fueron a inspeccionar; al pie del cerro
encontraron la cabeza de la serpiente pero convertida en piedra y luego
distinguieron gran parte del cuerpo a la mitad del cerro, subieron y encontraron el
cuerpo de la vibora también trasformada en piedra, desde entonces a ese cerro se

le que quedo definitivamente el nombre de Cerro de la Vibora.

Luego todos llegaron a la conclusion de que ese rayo que cayo del cielo fue en
realidad la espada de san Miguel Arcangel, patrén del pueblo, que ante la peticion
que le hicieron acabo con el mal personificado en esa horrible y descomunal
serpiente. En memoria de esos hechos tan horrendos y tomando como referencia
la frase tan recurrente en esos tiempos: Portate bien para que no te coma Tlan, a

este pueblo le pusieron Tecomatlan.” (Cruz 2012:145-148)

San Miguel y la Vibora Tlan

Juan Estévez Martinez
Fotégrafo y promotor turistico

Cuando se hizo El Calvario al poco tiempo hicieron también la iglesia (La
parroquia). Si uno se da cuenta aqui en El Pedregal se han encontrado muchas
cosas Yy yo creo que desde esos tiempos se han contado muchas leyendas, bueno

los viejitos de antes contaban a los nifios sobre la vibora. La vibora, yo no creo
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gue se me hiciera una vibora asi bien grande, mas bien un tipo cencuate®? pero ya
con barbas jPero ya con barbas grandotas! Yo ya las he visto estdn mas o menos
de este vuelo. Entonces si uno dice, pues la vibora Tlan y si se lo contara a un
nifio pues el nifio se va a imaginar “jNo, un viborén!” y no pues es por logica a lo

mejor una exageracion.

Pero pues me comentan que pues era una vibora gigante qué no es que bajaba,
sino que se comia a los animales, las siembras y pues como estaba cerca de ahi
del cerro de la vibora, decian que de ahi bajaba y lo que hacia es que a los nifios
recién nacidos pues se los llevaba, los dormia y a las mamas, y se los comia y
entonces ya no bajaba después de unos meses; ya que lo digeria y lo tragaba.
Entonces era lo que pasaba. La gente ya tenia miedo que bajara la vibora y que

se comiera a los ninos.

Aquellos viejitos se los contaban a los nifios cuando desgranaban mazorcas, asi
les contaba que si no te portabas bien, que iba a llegar la vibora y te iba a llevar;
entonces quedo ese tipo de historia o leyenda de antes. Cuando trajo la procesion
a San Miguelito pues el pueblo ya estaba aqui, ya no estaba en El Pedregal. Ya
venia la procesion y todas las personas le iban a pedir al santo de aqui del pueblo
ese milagro de que los protegiera de aquel animal, pues porque no habia armas o
a lo mejor si, pero no buenas armas y le pidieron mucho eso, entonces en la
historia se cuenta que una vez cayd un rayo, y este rayo pues le trozo la cabeza.
En el Cerro de la Vibora se marcé la vibora y en el camino mismo de San Simonito
pues ahi hay una piedra y como que es una coincidencia y le agarramos forma de
vibora... pues le hacemos mas historia y si también, si te le quedas mirando tiene
la misma forma del cerro. Entonces ya después del milagro pues San Miguelito ya
no lo quisieron regresar como santo peregrino, sino ya se quedo aqui estable y
pues le pidieron a él y pues ya paso el milagro que se convirtiera en piedra los

restos de Tlan.

32 Cencuate o sincuate. (Pituophis deppei). Del nahuatl cen(tli), mazorca de maiz y coatl, serpiente:
“Serpiente de los elotes”. No ponzofiosa. Asociada al cuidado de la milpa y a sus poderes hipnéticos para
dormir a las madres que estdan amamantando y entretener a los bebés con su cola mientras estas se
alimentan de la leche materna. Consultado de
http://www.medicinatradicionalmexicana.unam.mx/termino.php?l=1&t=cincuate
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“Que te coma Tlan. Leyenda de un pueblo” (Cancién)

Juan Martinez Inclan “Juan de San Miguel”
Cantautor

Al decir de algunas gentes, en el pueblo aparecio,
serpiente de gran tamafo que a todos estremecio.
Bajaba atacando a aquellos que se habian portado mal,
la gente atemorizada, al verla todos gritaban,

iCuidado que viene Tlan!

Y al decir de la leyenda, que ahora van a conocer,
no habia quien se enfrentara a tan espantoso ser.
Para espantar a los niflos que se habian portado mal,
las madres los asustaban, recordando a la serpiente,

decian jQué te coma Tlan!

Sigue contando la historia, asi como cantaré,

que del cielo bajo un angel, el arcangel San Miguel.
Con su espada en la mano, y se dispuso a atacar.
Asi como yo les cuento, al vencer a la serpiente,

el bien triunfozo del mal.

Ha pasado mucho tiempo, y en leyenda fue a quedar,

la historia de la serpiente, que por nombre tuvo Tlan.

Y ese pueblo hoy se conoce, por nombre de San Miguel,
Tecomatlan le ha quedado, como ahora se le conoce,

asi como les conté.
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3.1.3. Historias relacionadas a San Miguel

Una vez fundado el pueblo en el actual territorio sin el riesgo de la vibora Tlan y
bajo la tutela protectora de San Miguel, los acontecimientos que le sobrevienen
van de acuerdo a la presencia del santo patrono bajo nuevas situaciones de
peligro y también a la manifestacion de sus deseos e indicaciones, que han sido
interpretados por los pobladores a partir de una serie de anécdotas e historias
populares a lo largo de la historia, de las cuales quiza no se lograron conocer en
su totalidad, pero se presentan aquellas que gozan de mayor dominio entre las

personas.

El Santo pesado

Salvador Fernando Pacheco
Edad: 83 arios
Campesino

Y pues San Miguel dicen que no iba a ser de aca, dicen que iba a ser de Malinalco
pero no le gusto alla. Dicen que luego lo venian a traer las personas de Malinalco,
que se lo querian llevar alla. Ahi por la cuesta chiquita®® ahi bajaban. Ahi hay un
agua® que se le quedd el nombre de San Miguel. Porque de alli ya no pasaba...
Cuando iba de aqui pa’lla no pasaba; cuando lo querian cargar se hacia bien

pesado y ya no queria pasar. Pero cuando venia de regreso ya se venia bien.

Lo querian recoger para alla, pero yo creo que alla no le gustaba y ya no pasaba
de ahi del agua y se lo traiban entonces. Ya cuando lo traian de vuelta ya no
pesaba. Mucha gente de alld de Malinalco lo sabe, sabe de esa leyenda, por eso

se le quedo El Agua de San Miguel.

* La Cumbre, paraje sitiado entre los limites de los municipios de Tenancingo y Malinalco perteneciente a
Tecomatldn. Trabajo de campo, 2016.

** Caida de agua de aprox. 25 mtrs. de altura, ubicada al sureste de la localidad, en las colindancias con el
municipio de Malinalco perteneciente a Tecomatlan. En adelante el Agua de San Miguel. Trabajo de campo,
2016.
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Ya todo estaba en su lugar. Hora alla en la iglesia esta en el altar alto y cuando
hora lo quieren bajar de arriba dicen que el padre le esta rogando harto para que
lo puedan bajar porque se hace bien pesadisimo. Lo bajan cuando le cambian su
ropa y rogandole es como lo hacen bajar. Pero se chiquea también, también es

caprichoso.

San Miguel en la Revolucién

Salvador Fernando Pacheco

Edad: 83 arios

Campesino

Aqui habia zapatistas, creo que era cuatro hermanos, pero no tiene mucho que los

hubieran premiado todavia, nomas que ya se murieron.

Dicen que alli en el pantedn avisaban, que ya venia el gobierno acercandose y
corria la gente al Calvario. Y de eso cuando ya venian las fuerzas federales veian
que ya habia alguien alla abajo en un caballo blanco, iba y venia con su espada,
una espada que relumbraba, iba y venia y asi nomas se pasaba y ya no llegaban
jEra San Miguel! Con su espada. Es bien milagroso el patrén San Miguel, era

pues lo que platicaban, bueno pues me conté mi mama que ella estuvieron alli.

Y asi era en ese tiempo, pues eran los zapatistas que agarraban los
nixcomileros®. Agarraban a una con ropa buena y le quitaban su nixcomil, esos
eran sinverglenzas, les quitaban su maiz, se llevaban sus botes de nixcémil, su
ropa buena. Andaban haciendo barbaridades que nadie le gustaba. En vez de

defender se pasaban de listos.

35 . 7 . . . . .2 ’ . . ’ .
Nixcomil, et. ndhuatl: olla con cal para la nixtamalizacién del maiz. Nixcomileros: ollas con maiz y cal cocida
para la preparacion de tortillas. Consultado de http://etimologias.dechile.net/?nixcomil
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San Miguel y el rio

Maria Facunda Trinidad Mondragdén Garcés
Edad: Finada (Memoria)

Cuando se repartieron las tierras aqui, no estaban todos los pueblos que hora hay.
San Simonito es pueblo nuevo, porque los de San Juan Xochiaca y Zepayautla
bajaban ahi a pastorear y ya luego se regresaban, pero unos se quedaron a vivir

ahi y ya se hizo asi ese pueblo.

De ahi de ese salto de agua de San Simonito baja el rio que nace en San Pedro
Zictepec y baja cruzando varios pueblos entre ellos Teco, pero hubo una vez que
esa gente de San Simonito desvi6 el rio y lo tapd para el pueblo, diciendo que esa
agua era de ellos porque ya estaba en sus tierras. Entonces aqui Teco perecia por
la falta de agua que regaba los campos de cultivo, y pues muchas veces se iban a

quejar con los de San Simonito pero no habia autoridad que les dijera que no.

Entonces un dia volvio el rio a Teco y los de San Simonito revisaron el entronque
que habian puesto para tapar el agua y este se hallaba destruido. Fueron a
reclamar a los de Teco qué quién habia sido, pero nadie habia resultado ser,

entonces se devolvieron a parar la presa y el agua se fue otra vez.

Pero al ratito volvieron encontrar abajo la presa y esto les empezé a hacer
seguido, y pues los de San Simonito acordaron hacer guardia toda la noche para
ver quién hacia esta obra. Asi esperaron hasta que aparecié un muchacho con un
machete con el que aventaba pa’ bajo la presa y después regresaba para el
pueblo de Tecomatlan. Entonces le siguieron la pista para reclamarle pero
conforme lo siguieron vieron que se metié a la iglesia y en el piso encontraron las
huellas de lodo hasta el altar. Asi fue como dieron que era San Miguel el que
destruia la presa para que su pueblo tuviera el agua. Desde ya mas nunca

volvieron a tapar el rio.
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El dia de San Miguel es dia de guardar

Pascual Martinez

Campesino y panadero

Edad: 92 afios (finado, 2017)

El 29 de septiembre, fiesta del santo patrono San Miguel Arcangel, es un dia
importante y por ello existe un respeto especial, pues asi lo dicen las personas de
Tecomatlan “en éste dia no se trabaja, no esta hecho para trabajarse”. Asi nos
remontamos nuevamente a las historias que cuentan las personas, en este caso
Don Paz, sin embargo, dada la platica informal, no se logré grabar el relato
fidedignamente por lo que presenta una parafrasis que recuerda de la vivencia de
un sefor qué por no respetar la cooperacion monetaria para la fiesta y no asistir al
templo a persignarse decidid mejor salir a trabajar a cuidar de sus animales este
dia 29 de fiesta. A la manana siguiente pensé que no habia pasado nada a pesar
de lo que los cercanos le decian, pero la sorpresa que se llevo al encontrar a
varios borregos de su ganado muertos sin ninguna razon aparente, al ver esto fue

al templo a redimirse con San Miguel por no respetar su dia.

Por eso cuenta Don Pascual que el dia de San Miguel “debe uno guardarse del
trabajo”, en especial de aquel que incluye el uso de las herramientas de labrar:

machete, azadén y hacha.

Ayotzinapa y la Fiesta de San Miguel

Memoria personal, septiembre 2014

La manana del 27 de septiembre del 2014 México se conmociond con una noticia
lamentable, la noche anterior en la Cd. de Iguala Guerrero, estudiantes de la
Escuela Normal Rural de Ayotzinapa fueron emboscados, asesinados vy
desaparecidos por elementos del ejército mexicano y de la policia municipal. De
las victimas mortales se encontraba Julio Cesar Mondragén Fontes de 22 anos

vecino de Tecomatlan a quien le fue desollado el rostro.
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Tras el reconocimiento de sus restos por parte de sus familiares, fue arribado a su
domicilio en San Miguel Tecomatlan el 29 de septiembre, dia la fiesta del pueblo; y

por la noche fue velado en medio del jolgorio festivo.

Para entonces, por el trabajo de campo que se estaba realizando en ese
momento, se puede constatar que las percepciones de la gente ante el hecho, por
un lado de Julio Cesar y por otro el de la festividad, no estaban alejados sino por
el contrario, pues a pesar de que los animos de fiesta no estaban igual de
presentes como otros afos, la gente no paraba de decir cuando asistia al templo o
en cualquier otro sitio, que San Miguel estaba triste; pues ese dia habia

amanecido lloviendo y no habia parado durante todo el dia.

Al siguiente dia por la tarde fue sepultado el joven normalista en el pantedn de
Tecomatlan donde actualmente descansa. La lluvia quieta pero constante duro no
menos de tres dias sin tregua durante las festividades; las personas adjudicaron
que el fendmeno se trababa del luto guardado por el santo patrono, mientras otros

decian que eran las lagrimas del mismo.

Este ha sido un acontecimiento desafortunado que a pesar de su tragedia y

lamento ha pasado a la memoria popular de los pobladores de Tecomatlan.

3.1.4. Historias relacionadas al Demonio

De las narraciones recopiladas se pueden observar aquellas que, como en el
apartado anterior, demuestran la intervencion del santo patrono en favor de la
proteccion y de la benevolencia a los habitantes de Tecomatlan. Sin embargo, por
otra parte también existe la presencia de elementos sobrenaturales malévolos que
se relatan en las distintas historias surgidas de la experiencia cercana a estos

seres, los cuales toman variadas formas.
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El Charrito

Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”

Edad: 65 arios

Campesino y panadero

Cuando estaba trabajando yo ahi en el rancho>®, ahi donde trabajaba con Don
Lupe; cuando regresaba, ahi en el mero puente se me aparecia un chamaquito
iEra el duende! Este me venia a dejar hasta aqui, hasta la placita. Yo cruzaba ahi

por la iglesia y ya no pasaba jEra diario, diario, diario! Yo ya ni me daba miedo.

Ese era un nifio, pero vestido de charro, diario por diecisiete anos alla en el
rancho. Me venia yo a la una y ya llegando a la iglesia ahi se quedaba, ya no
podia pasar pa’ca. Yo salia por ahi del puente y el salia ahi debajo, ahi venia atras
de mi, ya ni le hacia caso, ya no me daba miedo. Hasta que me sali de alla. Pero

iEse es el demonio! Namas que se disfraza asi, de nifio, de charro.

Es que asi no haciéndole caso no te hace nada, pero nomas lo corneas y si se
enoja, te tumba. Yo la primera vez que se me aparecio ni caso le hice, asi me
vine, aunque nomas venia mirando a ver que hacia. Yo llegando al atrio, yo saludé
a la iglesia y ahi se queddé parado. Al otro dia igual, y asi solo hasta que me sali de

alla me dejo en paz.

Una vez lo vi ahi en la noche, afuera en el patio. Que voy y que jle corro pa’ dentro
de mi casa! No, pues no me hizo nada. Mira estaba asi nomas, asi volteado, pero

con su traje de charro de la cabeza hasta los pies.

jPues apenas en la semana pasada! Ya iba yo pa’ fuera con la escopeta y...
jdesgraciado! que se me empina. Y que me meto mejor. Y ya no habia aparecido
porque habia echado agua bendita pero ya tiene tiempo que no lo habia oido.
Pero regué aqui todo esto afuera en la calle con agua bendita y ya no se habia
oido, hasta apenas que se empezd a oir otra vez, desde hace un afo, yo creo que

voy a regar otra vez.

*® Rancho de Don Lupe ubicado en el paraje del Pedregal perteneciente a Tecomatlan. Trabajo de campo,
2016.
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El Diablo

Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”

Edad: 65 arios

Campesino y panadero

Una vez fuimos a jugar alla por Gualupita Yo, Chestescarlo y mi padrino. Ya
veniamos pedos, ahi por el Aguita ya pasamos noche, el chiste es que le
empiezan a gritar y a gritar al diablo ¢Cuando qué? jYa venia en medio de
nosotros! Y cuando oimos ya estaba dejandonos atras. Ya ves... venia en medio
de yo y Kaliman, y ahi esta gritandonos -jVengan a cercarme weyes!- Ya ni vimos

cémo se fue jYa no vimos nada!

3.1.5. Historias relacionadas al paisaje

La composicién orografica del paisaje que rodea a la localidad, ha sido objeto de
la interpretacién de algunas creencias con respecto a su forma o propiedades
simbdlicas. En narraciones anteriores ya aparecian los nombres de algunos cerros

o sitios.

Dadas sus caracteristicas, los cerros de Tecomatldn gozan de una amplia
capacidad de retencion de aguas pluviales, por o que no es extrafio que la gente
informe de desastres naturales relacionados a deslaves o desbordamiento de
cerros. A pesar de esto, también se cuentan historias de encantos a través de
animales o ilusiones e incluso de la presencia y retorno de las fuerzas

sobrenaturales.
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La Campana encantada y el encanto del Cerro de la Vibora

Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”

Edad: 65 arios

Campesino y panadero

Hora otro encanto que quedé fue el de la campana. Donde hora es lo de Don Moy
Camacho, ese esta del puente del primer rio que esta de aqui para San Simonito,
luego esta el terrero de Tico, al siguiente de abajo ahi estaba una cruz®. Es una

cruz de madera, ahi esta debajo la campana encantada.

Esa suena el 3 de mayo a las doce de la noche, yo ya la escuche. Un dia que yo
trabajaba por alla en unas tierras, me recargue ahi en la pefita ‘onde estaba la
cruz, ya era tarde y cuando siento jqué me tiembla la tierra!, y bien que se oia la

campana ahi debajo.

Hora también dicen que venian por ahi unos, de alla de San Pedro Zictepec,
venian con todo y sus animales merito un dia 3 de mayo. Dijeron que estaba
abierto, que era como una cantina, y ahi se quedaron echando copa pero en luego
los otros se fueron yendo y uno se quedo todavia. Y ahi se quedd encantado, y ya

no salid, no.

El encanto del Cerro de la Vibora

Salvador Fernando Pacheco

Edad: 83 anos

Campesino

Quién sabe, yo he ido. Antes cuando podia iba yo a recoger orquidea y ahi abajo
del tecorral®® esta la vereda. Ahi decian que hay una cueva, un encanto, pero no
hay nada. Al menos, yo no he visto nada. Que si muchos lo han contado que ahi

bajaban muchos arrieros de pa’rriba de Tenango, San Pedro Zictepec a por ahi

*7 Altar con una Cruz encima, sefialaba el sitio donde se encontraba antes el pueblo en “El Pedregal”.
Actualmente ya no existe. Trabajo de campo, 2016.

® Tecorral, muro de contencidn hecho de piedras sin cemento. Contextualmente se alude al cuerpo de la
vibora Tlan petrificada ubicada en uno de los costados superiores del cerro homaénimo. Trabajo de campo,
2016.

122



abajo (Tenancingo, Malinalco, Chalma, etc.) a traer su mercancia. Eran arrieros y
que ahi en el encanto una vez habia dos que al pasar vieron una tiendota como

una cantina y que los dos se animaron, se dijeron:

- Vamos a echarnos un trago.

- Pues o6rale, vamos.

Entraron y se echaron un chupe. Y uno salié y el otro se quedd a pagar y ya no
regreso ahi se estuvo. El otro agarro los animales y se fue y se fue y se detuvo a

esperar a que llegara su compafnero. Y ya que llego a su casa que le dijeron:

- ;,Dénde dejaste a aquel?

- Ahi viene atras, ahi se quedd un rato.

Total que a él, al que se quedd pagando se le hizo un dia, pero paso un afo para
que saliera. Estuvo encantado y al afio regreso, pero ya nomas a morirse, lo siguio
aquel espiritu del diablo. Entonces dicen que era muy perseguido para eso ese
encanto que quero del cerro aquel, que a lo mejor aquel Tlan no era una vibora
buena jEra mala! Y ese encanto era bien mentado jEl encanto! Que se encantaba
la gente... porque en aquel tiempo bajaban muchos arrieros que le hicieron la
Normal (Normal Rural de Teneria). Iban a sacar laja alla al cerro, de alla sacaban
piedra y cantera a ese lugar y que se quedaban encantados. Y pues, quién sabe

como alla sido mas antes alli.

Los reventones y las cruces

Salvador Fernando Pacheco
Edad: 83 arios
Campesino

Cuentan que ha llovido asi duro por mas de quince dias y entonces los cerros se
cargan de agua y se comienzan a reventar. Ahi de donde le nombramos el aguita
para abajo habia una casota grande, una fabrica, ahi hacian alcohol y estaban los
mamposteados bien grandes, las bardotas y allda por ese monte habian dos

reventones, dos cerros que se abrieron en ese tiempo; se bajo el lodo y paso a
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tumbar la casa y se llevo a los vividores por ahi. Al bajar el lodazal los sacaron de
ahi para abajo. Yo creo que por eso se han de poner las cruces, por los
reventones. Nomas pues con ahorita los temblores dan miedo que se vayan a

venir pa’ bajo.

Las cruces

Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”
Edad: 65 arios
Campesino y panadero

Pues yo de eso no se bien, pero de lo que me acuerdo es que las primeritas
fueron estas las del cerro de Las Lajas de hora el 3 de mayo. Yo me tocaba
cargarlas, las primeritas y en una cruz tenia la fecha de 1937, estaba abajo. De las
primeras, porque hora ya son renovadas. Eran unas gruesas. Cargaba yo cada
ano alla hasta el cerro donde las paran, asi por diecisiete afos. Ya el ultimo afo
ya para llegar jde rodillas llegue! Y me echaron mi despedida. Las primeras
estaban gruesas, pesaban como ochenta kilos 0 mas. Yo ya tenia mi pareja, para

cargar. Y yo no comia, me llamaban:

- Vengase a comer antes de subir — Pero nomas les decia,

- Nomas deme tres de estas — Tres pegues, tres copas Y subia yo!

Una vez de aqui por ahi del terreno nomas ahi quedo. jUy, cuando llovia harto!
Una vez nos agarré el aguacero ahi subiendo el monte jpero un aguacerazo!
Tuvimos que descargar para esperar que se quitara el agua, luego bien resbaloso

pero llegamos.

Por ultimo, cuentan de cada cruz que se levanta en cada cerro segun un motivo
especifico. La Pefa Blanca por ser un lugar donde el diablo se sentaba a mirar el

pueblo y porque ahi también se encuentra su morada; las Tedernales (pedernales)
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por conmemorar la fecha de Corpus Cristi y ser esté el lugar por donde vendra el
fin del mundo; las Lajas por el dia de la Santa Cruz y ser estas piedras las usadas
para la construccion de las tumbas del camposanto; la Conchita por la forma del
cerro parecida a una concha de mar; la Piedra Moza por ser lugar de aparicion del
diablo, y otras segun motivos particulares como la aparicion de animas, sitios de
accidentes y peligrosos, lugares de agua, o para el cuidado de las milpas y

huertos. (Trabajo de campo, 2015).

Los pueblos vecinos

Salvador Fernando Pacheco
Edad: 83 arios
Campesino
San Simonito

Alli en ese cerro (de la vibora) habia mas bosque, yo lo oi de los antiguas que ahi
San Simonito no era de ahi. Ellos bajaron de Xochiaca y se quedaron unos
poquitos y fueron creciendo y se quedaron y ya no se regresaron pa’ Xochiaca. De

ahi se apropiaron, se agarraron la tierra y se quedaron a vivir ahi.
San Simén el Alto

Ese no era de aqui, ese era de Manilalco, pero no Malinalco, de Manila Villa
Guerrero. Y luego dicen que aqui Teco cuando llegaron ya les dio tierras a estas
gentes por alla arriba y con eso hicieron crecer el pueblo. Hora San Simén El Alto
ya es bien grande, hasta tienen mas que nosotros. Una parte se las dio Teco, otra
se las dio Xochiaca y otra San Nicolas. Aqui Teco ya tiene bien poquita tierra, bien

poco. Pues hora es lo que hay.
San José Teneria y San Pedro Ejido

Ese pueblo era de los que trabajaban enantes la hacienda, nomas que luego vino
la Revolucién, pues se quedaron y hora de ahi son. De los meros duefos,

mandaron construir un puente aqui en la orilla, y le pusieron el Puente de San
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Pedro, porque asi se llamaba su hijo. Ya luego repartieron las tierras y Teco le
dieron ese ejido. Malinalco, Zumpahuacan, Acatzingo, Xochiaca y Teco son los

pueblos viejos, eso son los meros antiguas.

3.1.6. Otros seres sobrenaturales

La Llorona

Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”
Edad: 65 arios

- ¢ Y lallorona ya la escucho usted?-

jAramba cerquitita!, merito en octubre. Le ayudaba yo a Tio Gonzalo a hacer pan,
entonces vi que estaba llorando ahi en la esquina. Me estaba lavando yo las
manos jen eso que da el chillidazo! Ahi por el callejon, cerquitita. jQué le corro pa’

dentro!

Las lloronas son esas mujeres que mataron a sus hijos y por voluntad de Dios
hora andan penandose. jDicen que los ahogaron! Yo a mi una vez la vi dé por aca
en El (callejon del) Caiito, ahi estaba. No era tarde, como las cinco pero ahi
estaba recargada en la barda, nomas asi estaba como gimiendo despacito,
quedito ahi asi en la bardita, nomas se tapaba con su rebozo la cara. Yo no le hice
caso, yo me pase y mérito al pasar El Cafiito que da grito y que volteo; ya no
estaba. Me fui bien espantado a mi casa, ya no quise salir, quién sabe que vision

haya sido.
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Las brujas

Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”
Edad: 65 arios

A media noche nomas se veian las bolas de fuego que volaban, yo en ese rancho
que me tocd cuidar todavia, no habia tantas casas. Entonces me tocaba cuidar
todo el material no habia ni luz ni nada, bien obscuro. Y entonces yo tenia que

salir a fuera y salia yo a ver, a medianoche veia yo las lumbradas alla en el cerro.
La mojiganga

En una platica sostenida acerca de “las mojigangas” como reciben también el
nombre los hombres vestidos de mujer, se cuenta que hace varios afios existio
una mujer que era muy extravagante y disoluta que pasaba su vida entre tragos,
cantinas y la vida alegre, a ella le decian por sobrenombre “la mojiganga”, en
memoria de los desamores y burlas de aquella mujer los hombres se comenzaron

a disfrazar como ella y hacian bulla y relajo como lo hacia la mojiganga.
La taconuda

Existe también una leyenda similar pero que varia en el animo y tonada, pues se
cuenta de una mujer que llevaba el mismo estilo de vida ajetreado del alcohol y la
vida facil, que también vestia atuendos chocantes. Cuando caminaba por la calle a
horas altas de la noche sus tacones la delataban y la gente la reconocia por ese
sonido, pero un dia fallecié6 a causa de su ritmo de vida insano y se dejaron de
escuchar sus huellas, hasta que un dia volvieron a aparecer. Aun comenta la
gente que de vez en cuando la oyen caminar mientras ladran los perros a su paso.
A éste ser se le conoce como “La Taconuda” y esta identificada como un espiritu

en pena que antecede a una desgracia o la muerte de un varén.
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3.2. Fiesta a San Miguel Arcangel

Ya nos ha tocado hablar de las historias que componen la parte de la cultura oral y
tradicional de Tecomatlan, ahora es momento de describir los aspectos que tienen
que ver con las practicas relacionadas a las festividades dedicadas a San Miguel
Arcangel anualmente. A rasgos generales, la estructura tanto temporal, como
espacial y de organizacion para la fiesta comienza con una serie de actividades
pre-festivas o de visperas, peri-festivas, es decir aquellas dadas en el climax
festivo y por ultimo escazas manifestaciones post-festivas. Ademas se describen

detalles aclaratorios con respecto al tema.

o Fiesta del 29 de septiembre

La fiesta a San Miguel Arcangel en Tecomatlan tiene lugar en el calendario festivo
cada 29 de septiembre de acuerdo con la religidon catélica, la cual en su ley
liturgica lo dedica a la veneracidon de los tres arcangeles que reconoce
oficialmente, sin embargo, es comun que las celebraciones regionales estén mas
enfocadas al culto de San Miguel en relacién a los otros dos, San Gabriel y San
Rafael arcangeles; esto se vera explicado por la presencia de las ordenes
agustinas y su relacién con San Miguel y las diversas advocaciones de los cristos

en la region (Gémez-Arzapalo 2007:54).

Sin embargo esta fiesta no es la unica, pero si la de mayor veneracién y la mas
antigua en la poblacién, pues como ya se habia mencionado antes, también a éste
santo se le rinde culto en una celebracion menor y de reciente incorporacion el 8
de mayo, la cual también esta reconocida en el calendario catdlico y esta

solemnemente dirigida al Arcangel Miguel.

Por tal motivo se ha tomado la celebracién del 29 de septiembre como la del
interés principal en esta investigacion, ademas de ser ésta festividad la que se

encuentra directamente relacionada con la tradicion oral del mito de la Vibora
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Tlan. Aunque el primero de enero también se realiza la fiesta al Sefior de la Buena
Muerte que figura también como santo patrono del pueblo a la par del santo San

Miguel.

Es importante decir antes, que de la imagen del santo patrono se encuentran dos
versiones, las cuales cumplen diferentes funciones y poseen diferentes
caracteristicas, una es llamada “Santo patrono San Miguel”’ y la otra que es una
reproduccion con diferentes caracteres a la original, conocida como “San Miguel
Peregrino”, ésta ultima permanece durante todo el afio en una capilla de la lateral
izquierda a la entrada del templo, y durante las festividades anuales es expuesta

en las procesiones y a la vista interactiva de los visitantes.

La primera figura de San Miguel es la de faz original. La mas antigua, la que se
relata fue aquella que los agustinos cortejaban en procesion del entonces
convento de San Cristébal de Malinalco en los primeros afios de la colonizacion de
la regidn en la mitad del siglo XVI (Schneider 2005:96), y que la tradicion oral
cuenta que era expuesto en los lugares abiertos para las homilias en ocasiones
especiales y mas continuamente dominicales, posiblemente debido al incremento
de la poblacién convertida en aquella época, por lo que para el afio 1591 aparece
ya un templo en la localidad con la actual ubicacion del Calvario el cual se erige ya
al culto a San Miguel con el patronato de Tecomatlan (figura 3), cuestién que nos
hace considerar la posibilidad de ubicar el tiempo de origen de este mito al periodo

temprano de La Colonia.

La imagen del Santo Patrono original consta de una escultura de
aproximadamente 1.80m esculpida en yeso y en expresion de la época
novohispana con detalles de metal en casco, estandarte en la mano derecha y
espada descendente a la punta en la otra mano. Las expresiones y colocaciones
de los santos son muy importantes, ya que definen la interpretacion de estos
dentro de la religiosidad comunitaria, por ello la imagen original constaba también
en su vestimenta escultérica de un grabado frontal en el pecho que aludia al dia 'y
la noche representados por un sol y una luna con rostro, en un fondo azul rey con

estrellas, alas extendidas y una base celestial con dos querubines incrustados.
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También puede contemplarse que esta imagen se encuentra de pie y el rostro
inclinado con la mirada dirigida hacia arriba y en la base, entre medio de los pies
hay una abertura de poca profundidad envestida de color dorado. Sin embargo el
templo y la imagen fueron sujetas a un mantenimiento y restauracion hace algunos
afios, donde la imagen salié perjudicada en su belleza original y le fueron
remplazados los detalles pictoricos, el color de las alas y trasfondo de la capa de
color oro a plateado (Trabajo de campo, 2016).

La imagen peregrina como ya se ha mencionado, cumple las funciones
procesionales y de contacto publico durante las festividades. En su descripcion
fisica corresponde a la figura del Arcangel Miguel con una estatura aproximada de
1.85m, de semblanza joven, talle fino y cabello largo, con la mirada dirigida hacia
el frente; cuenta con vestimenta desmontable, la cual es apadrinada anualmente
por una persona que con afos de anticipacion ha sido anotada en una lista de

feligreses para la renovacion del ropaje durante ésta fiesta del 29 de septiembre.

Fig. 7. lzquierda: Santo Patrono San Miguel. Archivo fotografico de Juan Estévez. Septiembre 2016.
Derecha: Santo Peregrino San Miguel, foto tomada de una estampa religiosa. Trabajo de campo, 2016
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Es transcendente este elemento porque el color del traje del santo decidira el
mismo con que los adornos de las calles del pueblo seran decoradas, y algo
similar ocurre con las personas, pues durante el dia 29 realizan una rutina al
bafarse durante la mafiana y vestir prendas nuevas, abarcando a todos los
miembros de la familia, personas adultas, jovenes y nifios. Por ello es comun ver
dias antes, pero en especial el anterior, colocarse puestos de ropa o en locales la
venta de prendas, y contemplar a la gente comprarlas, como un elemento igual de
importante que la comida tradicional. Las razones de la gente se dirigen hacia el
motivo de saberse anfitriones y tener que recibir a los familiares y amigos de fuera,

ademas de asistir a la feria y al baile por la noche.

Volviendo a los elementos del santo peregrino, éste no es una réplica exacta del
original, pero quiza lo mas notable en sus diferencias es que, ésta imagen no
sostiene una espada en su mano izquierda sino una balanza. Es solo una
suposicidon que la costumbre de estrenar atavios nuevos esté relacionada
directamente con el ritual de vestir al santo y a su vez también como elementos de
purificacion. Aunado al cambio social la imagen peregrina no siempre estuvo
presente, pues con anterioridad los rituales procesionales y de exposicion eran
realizados con la imagen original. Para el relevo e inclusion de la nueva imagen
religiosa se cuenta en la tradicion oral que un dia durante la fiesta, momentos
antes de cortejar la procesiéon el santo San Miguel se puso tan pesado que fue
imposible descenderlo del altar, por lo que la gente lo interpret6 como una sefal
donde San Miguel comunicaba que no se moveria ya de su altar, fue entonces que
se mando a esculpir la imagen peregrina del santo que cumple ahora las funciones

mencionadas.

A decir de la descripcion general de las festividades y la organizacién para ellas,
estas han tenido cambios notables, por lo que informan los vecinos de la localidad.
Por ello advertiremos que la informacion descrita se encuentra abierta al criterio

histérico que los mismos habitantes advierten.
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o Fiesta de la Aparicion

El 8 de mayo a diferencia del 29 de septiembre esta oficial y unicamente
consagrado a celebrar a San Miguel Arcangel. Pues segun la tradicion catdlica el
arcangel se habia aparecido por primera vez en una cueva en ltalia un 8 de mayo.
De cuya aparicion se narra en el “Liber pontificalis” de la Curia Romana y que

popularmente dice que,

“‘un dia, a un noble sefior del Monte Gargano, que se llamaba también
Gargano y era propietario de aquella montafia, desaparecié su toro mas
bello. Después de tres dias, decidid ir personalmente a buscarlo.
Encontraron a la bestia de rodillas en la entrada de una caverna inaccesible.
El patrén, viendo la imposibilidad de salvarlo, quiso matarlo con una flecha
envenenada. Pero ante la maravilla de todos, la flecha regresoé e hirié a quien
la habia lanzado. La noticia se divulgd rapidamente. Bajo la impresion de
este extrano hecho, todos fueron a visitar al Obispo San Lorenzo Maiorano.
El Santo Obispo ordend que toda la poblacion ayunara y orara durante tres
dias. Al tercer dia, que fue precisamente el 8 Mayo del afo 490, de repente
vio ante si a un Angel mas esplendoroso que el Sol que iluminé el ambiente y
le dijo: “Yo soy el Arcangel Miguel que continuamente esta a la presencia de
Dios. Deseo que todo lo que se obra en este lugar quede consagrado, pues
es el quien me ha hecho protector y defensor de este lugar”®

De este relato se hace constar que San Miguel hace su primera aparicion terrenal
enels. Vd.C. un 8 de mayo. Lo mismo ocurriria en las diferentes latitudes dénde

la iglesia cristiana estableceria su jurisdiccion, asi

en México, el 25 de abril de 1631 a Diego Lazaro, indigena del centro de
México se le alude a una aparicion de San Miguel, en donde este le informa
de una fuente milagrosa de agua que sana las enfermedades, sin embargo
Diego Lazaro hace caso omiso. Es entonces la madrugada de un 8 de mayo
qué el oriundo se encuentra agonizante debido a una fuerte enfermedad le
ocurre otra aparicién del Arcangel, donde le devuelve la salud y le muestra
nuevamente el pozo de agua y pide que divulgue su mensaje, sino en
desobediencia le mandaria otra enfermedad. Diego Lazaro lo hace asi, sin
embargo se encuentra con bastante incredulidad de las partes, por lo que
decide encaminarse al lugar sagrado que se hallaba cubierto por una gran
pefia imposible de retirar, entonces se le aparece un joven muy hermoso que

3 Crux, G. (2009) San Miguel Arcdngel. Enlace Web: sanmiguelarcangel.net. Consultado en 4 Agosto 2016.
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removio la piedra sin ninguna dificultad tras lo cual desapareci6. Y comenzé
a brotar agua. Desde entonces el indigena se dedicé a difundir el mensaje
divino a través de la sanacion de los enfermos con el agua encomendada.
Asi se hizo popular el sitio donde se cuenta que Diego Lazaro se enclaustro
al cuidago y atencion de la fuente bendita en una cueva junto a ésta hasta su
muerte.

Este santuario ubicado en el homénimo pueblo de San Miguel del Milagro en el
estado de Tlaxcala es por hoy uno de los mas visitados del centro del pais. En
estas dos historias se pueden detectar rasgos comunes como las apariciones a
personajes incrédulos y el sitio de aparicion donde son presentes los elementos
como el agua, las cuevas, barrancos y cerros. La sanacion de enfermedades o la
confrontacién ante peligros. Ademas de que la tradicion oral es la constante de la
difusion de la historia y la fuente substancial en la creencia hacia el santo, a su vez

que lo justifica en sus actos y lo hace ver como real y cierto.

Dicho lo anterior, la referencia con la poblacion de Tecomatlan se relaciona
precisamente con la tradicién oral, pues aqui se cuenta que San Miguel era un
joven que venia detras de los cerros del rumbo de Malinalco y viendo la constante
amenaza de la vibora Tlan a los habitantes del entonces pueblo de “El Pedregal”
ordendé que se erigiera un templo retirado del lugar donde moraba la bestia.
Entonces asi se hizo y estando el templo terminado se esperaba al joven anfitrion
para la inauguracion y ver quien seria nombrado santo patrono del pueblo. Pero
en ese momento Tlan se da cuenta y amenaza con comerse a la gente y destrozar
las casas, sin embargo, de la nada se estremece el cielo y cae un rayo azotando
al animal hasta matarlo y convertirlo en piedra. Entonces ocurre el prodigio y aquel
joven que habia mandado la construccion del templo se aparece convertido en la
imagen de San Miguel en lo alto del altar principal. Otra versién narra que la
imagen fue llevada en procesién durante la evangelizacién en toda region del
sureste mexiquense y que fue cuando llegd a esta poblacion que ésta se hizo
pesada y decidié quedarse para ser el santo protector del pueblo.

*Rod riguez-Shadow, M. J. y. R. D. S. (1998) La religiosidad popular en el Santuario de San Miguel del
Milagro, en Dimensidn Antropoldgica, vol. 14, 1998, pp. 79-108. D.F. México. Ed. INAH.
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Fue durante el afio 2011 que algunas personas revisando el archivo parroquial se
encontraron con algunos textos que aludian a la aparicion del Arcangel un 8 de
mayo. Sin embargo la interpretacion estuvo a cargo de las creencias populares, y
suponiendo que esta se trataba de la fecha en que San Miguel se habia aparecido
en Tecomatlan a escasos dias del mes de mayo se organizé una celebracion
religiosa y popular. Desde entonces esta festividad se ha venido realizando con
una creciente complejidad para su organizacion y su fama ha tomado relevancia,

aunque se tenga considerada como una celebracion secundaria.

Si bien aun no se haya comprobado con evidencias que se trate de un documento
histérico que confirme que se trate de la aparicion de San Miguel en Tecomatlan o
se trate de alguna otra como las mencionadas anteriormente. Pese a esto, la
aceptacion ha sido positiva y la gente ha adoptado y apropiado esta celebracién
rapidamente, adhiriendo una festividad mas al calendario, siendo que éste festejo
esta mas estrechamente relacionado a la creencia de la apariciéon de San Miguel y

la Vibora Tlan.

3.2.1. Otras fiestas (calendario festivo)

La vida festiva de los habitantes de Tecomatlan esta surtida de un gran niumero de
celebraciones religiosas, aunque también se compone de conmemoraciones
civiles. La participacion va desde la colaboracidn general de la poblacion, hasta la

realizacion de fiestas vecinales y de gremios, o familiares.

La estructura del calendario festivo se encuentra principalmente basada en el
santoral de la iglesia catdlica, de cuales practicas festivas en Tecomatlan, se
encuentran acompafiadas de algun tipo de ritualidad ligada a las creencias
populares. Para una mejor proyeccion del tema se ha construido un esquema que
contiene las festividades ordenadas de acuerdo con el avance del afo, iniciando el
2 de febrero, primer festividad inmediata al cierre de la feria de Navidad y Ano
Nuevo finalizada el 6 de enero.
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CALENDARIO FESTIVO DE

TECOMATLAN
FECHA FESTIVIDAD DESCRIPCION ACTIVIDADES FESTIVAS
Celebracién catdlica | Levantamiento y vestimenta del
de la presentacién del | nifio Dios del nacimiento y para
. nifno Jesus al templo y | llevarlo al templo a oir misa. Se
Dia de la g . : o
2 Febrero . aparicion de la Virgen | llevan semillas, sirios, veladoras
candelaria . .
de la Candelaria. y agua a bendecir. Tamales y
atole en las casas con los
padrinos del nifio Dios.
- Imposicion de ceniza | Incineracion de palmas e
Miércoles de S L . —_
: e inicio de la vigilia. imagenes sagradas. Imposicién
ceniza .
de ceniza.
Siete viernes. Vigilia | Peregrinaciones comerciales a
Cuaresma cuaresmal. santuarios de la  region
morelense.”’
Domingo de Entrada de Jesus a | Procesion sin imagenes por las
Ramos Jerusalén. calles con palmas tejidas.
Semana Ultima cena de Jesus. | Cese de campanadas.
Santa Jueves Santo Ocultamiento de  imagenes
religiosas y espejos.
Pasion y muerte de | Viacrucis con imagenes
Viernes Santo Jesucristo. religiosas de la Parroquia al
Calvario. Procesion del silencio.
Sabado de Gloria Resurrgcmon de | Se aS|s~ten a sitios con agua
Jesucristo para bafarse.
Domingo de Pascua Cierre de la liturgia catolica.
Pascua
Santoral dedicado a | Limpieza de terrenos de cultivo y
San José. casas. Se gueman los
19 Marzo San José escombros.
Realizacién de “luminarias” por
la noche.
Actividades civiles. Entretenimiento, regalos vy
Celebracion a la|comida a los nifios de la
, o Santa Cruz de los | localidad.
. Dia del nifio i , -
30 Abril C nifnos. Dia anterior: velada, tamales vy
ruces . . . « »
atole. Dia 30: comida y “parada
de la Sta. Cruz en el pie del
cerro de Los Pedernales.
Procede del Dia del | Dia anterior velada a las Santas
Cruces del Trabajo. Celebracion | Cruces. Dia 1 misa, comida y
1 Mayo Calvario y Dia de | del gremio mas | parada en el cerro del Calvario.
los panaderos grande de la
localidad.
3 Mayo Cruces de las Celebracion catolica | Velada y parada de las cruces

Lajas y Dia del

de la Santa Cruz, y

en el cerro de Las Lajas.

* Bonfil Batalla, Guillermo. 1971. Introduccidn al ciclo de ferias de Cuaresma en la region de Cuautla,
Morelos, México. Revista Anales de Antropologia, Vol. 8. México, D.F. IA-UNAM.
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albaniil

festividad popular a

Velada y parada de las cruces

los albaniles. de la Lomita (Gremio de
albaniiles, varia la fecha).
Santoral catolico | Procesion y mananitas el dia
8 Mavo Aparicion de San | dedicado a la | anterior. Dia 8, cabalgata de la
y Miguel Arcangel | aparicion del Arcangel | imagen. Actividades festivas.
Miguel.
Procede de la | Velada, mafanitas, comida vy
celebracién del dia de | levantamiento de la Santa Cruz
Dia de las las madres. Y la | en la cima del cerro de la Pefia
veneracion de una | Blanca.
10 Mayo madres. Cruz de h o tacion floral .
La Pefia Blanca. | €rUZ €n su honor. rnamentacion floral y misa en
el pantedn.
Kermes y programa artistico a
las mamas de la localidad.
Santoral dedicado a | Cabalgata y paseo de animales
San Isidro Labrador | y tractores en procesion a la
. santo patrono de los | imagen de San lIsidro Labrador.
15 Mayo San Isidro . .
agricultores y | Comida y carreras de caballos
profesores de la | en el Ejido.
localidad.
Jueves o Santoral dedicado al | Velada, misa y levantada de las
. Cruces del cerro ) e
Domingo d dia de Corpus Cristi. cruces del cerro de Los
e Los :
de Corpus Ped I (fecha movible) Pedernales o Tedernales.
Cristi edernales
Santoral homonimo. Dia de llover (se espera la
24 Junio San Juan lluvia). Ultimo dia para sembrar,
Bautista después de este dia es de mal
agulero cultivar la tierra.
Santoral dedicado a | Feria por parte de los vecinos
San Pedro San Pedro y San|del ejido de San Pedro
29 Junio Apbstol Pablo. Tecomatlan. Feria y actividades
P Celebraciéon de San | festivas.
Pedro en el Ejido.
Algunas son: Las del | Novenario, velada, misa, comida
Tanque, EI Rincén, |y parada.
. Los Aguacates, De
Abj'lljmgyo Otras cruces Nito, Del Tecorral, La
Juli Lomita de San Pedro,
ulio :
La conchita, Los
cantarranas, Los
Napoles, etc.
16 Julio Ntra. Sra. Del Santoral homénimo. Peregrinacion de la comunidad
Carmen al Sto. Desierto de Tenancingo.
Celebracion a la | Mafanitas, llegada de caravanas
Domingo . imagen de la Virgen | de peregrinos de otras regiones.
o Virgen del . R
siguiente Carmen de del Carmen del | Comida, feria y jaripeo.
del 16 de . callejon del Pensador
) Tecomatlan .
Julio Mexicano.
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Procede del santoral
catolico dedicado a

Dias anteriores se traslada la
imagen peregrina de San Miguel

29 San Miguel | Arcs | | eiid
Septiembre Arcangel 0s reangeles | al ejido. -
Miguel, Gabriel y | Dia 28 colocacion de cruces de
Rafael. pericon. Festividades. *2
Veneracion a San | Cabalgata y acompafamiento de
18 Octubre San Lucas Lucas en el cerro de |la imagen de San Lucas
Coatepeque, ejido de | Zepayautla, de San Simonito al
Zepayautla. cerro de Coatepeque (ito).
Celebracion de Todos | Pedida de calavera. Entrega de
31 Octubre los Santos y Fieles | la Cera Nueva.*?
1y2 Dias de Muertos | Difuntos (difuntos | Colocacién de la Mesa (ofrenda)
Noviembre ninos y adultos). Enfloramiento de las tumbas y
misa en el panteodn.
Santoral homodnimo. | Presentacién musical, baile y
22 St . Santa patrona de los | kermese por parte de los
, a. Cecilia . . :
Noviembre musicos. distintos grupos y artistas de la
comunidad.
Celebraciones a la | 11 Dic. Celebracién de la Virgen
aparicion de la Virgen | del Calvario.
de Guadalupe. 12 Dic. Procesibn a pie vy
12 Ntra. Sra. De cabalgata al paraje de La
Diciembre Guadalupe Cumbre. Se visten a los nifios de
glarincitos. **
Feria de EI Plan (ejidal de
Tecomatlan).
Representan el | Rosarios 'y procesion de
16 a 24 P peregrinar de San | imagenes religiosas. Colaciéon y
. osadas . . "
Diciembre José vy la Virgen | pifatas.
Maria hacia Belem.
A Representan el | Procesion de los Nifios Dios
24 rrulladas de nacimiento del nifo | apadrinados, en las calles.
- Nochebuena . padrin - "y
Diciembre Jesus. Colacion y pifatas. Bendicion de
agua en la Parroquia.
Celebracion de la | Paseo de carros alegéricos por
o5 Paseo de Navidad. Y apertura | las calles de la localidad. Baile
Diciembre Navidad y Afio | de [ag visperas de las | nocturno.
Nuevo festividades al Sr. De
la Buena Muerte.
ARo nuevo y | Dias anteriores se traslada la
1 Enero Sr. De la Buena | festividades al Sr. De | imagen al ejido de San Pedro.

Muerte

la Buena Muerte,
patrén del Calvario.

Festividades religiosas y feria.

2 véase 3.5.1. Fiesta a San Miguel Arcéngel.
* La Cera Nueva, consiste en la reparticion de ceras a los familiares de las personas que han fallecido
durante el afio hasta esa fecha. Se montan altares a los santos de la mortaja del difunto; los familiares en
correspondencia agradecen con bolsas de reposteria o galletas, y tragos de licores dulces de la region.
Trabajo de campo, 2016.
4 Gliarin, término utilizado para denotar los caracteres indigenas. Su contrario es gachupin. Trabajo de

campo, 2016.
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Epifania de los | Se sienta el nifio Dios en los
Santos Reyes Magos. | altares domésticos. Corte de la
Rosca de Reyes. Cierre de la
feria de Afio Nuevo.

6 Enero Reyes Magos

Fig. 8. Calendario festivo de Tecomatlan. Elaboracién L. Carlos Pacheco. Trabajo de campo, 2016.

3.2.2. Organizacion de la fiesta

La organizaciéon de cada festividad se distingue dependiendo del motivo y el
alcance de participacion y convocatoria que posea. Se diferencian las del tipo
familiar; cuyas celebraciones pueden ir desde las fiestas comunes de cumpleafios,
a las de grado, como las bodas, bautizos, comuniones, etcétera, y aquellas
dedicadas a los altares familiares, consagrados a los santos oficiados al patronato
del hogar, algunos que se pudieron conocer estaban dirigidos a santos como: la
Virgen de los Dolores, el Sr. de Chalma, San Judas Tadeo, San Miguel Arcangel,
La Virgen de Huetamo, el Sefior de Mazatepec, entre varios otros, con reuniones
familiares y apadrinamientos de las imagenes; de esta categoria proceden las de
tipo vecinal y de gremios, donde algunas imagenes domesticas han cobrado tal
importancia, que las festividades han logrado una estructura de funciones a partir
de Ilimosnas y donaciones de cohetes, ofrendas florales, alimentos vy

entretenimiento (Trabajo de campo, 2016).

La preparacion de todos los elementos es de voluntariado vecinal, en este tipo de
fiestas, se encuentra un sistema de cargos especificos; en la celebracion de La
Virgen del Carmen del Callejon del Pensador Mexicano, existe un Casero quien es
el propietario de la imagen, y ha mandado construir una capilla en su propiedad,
en segundo término existen los Padrinos, que son los donadores; y por ultimo las
Caravanas de peregrinos. En las festividades de los gremios, fiestas como la de
San Isidro y Sta. Cecilia posee un comité unico de organizacion. Y en las

festividades de las Cruces, se distinguen los cargos de Mayordomo, Padrinos y
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Voluntarios que son renovados por una persona diferente cada afo (Trabajo de

campo, 2016).

Segun cual sea su motivo, las celebraciones son realizadas especialmente, por las
autoridades civiles: Dia de los nifios, Dia de las madres, Fiestas patrias, entre
otras; autoridades religiosas: Semana Santa, Posadas, Jubileos, etc.; o las
populares: Cruces, Arrolladas, Paseo, etc. Sin embargo, es en las fiestas de San

Miguel y El Sr. De la Buena Muerte que confluyen los tres tipos de representacion.

e Autoridades civiles, religiosas y populares

En las festividades realizadas a San Miguel Arcangel la participacidn de la
comunidad es integral e involucra a los tres sectores de representacion: politica,
religiosa y popular. Por parte de las autoridades politicas, son los delegados
quienes organizan las reuniones comunitarias, para consensar las tareas
correspondientes. El papel de estas autoridades es resguardar la seguridad
publica de las actividades, mediante la gestidn de patrullas de policia y proteccion
civil. Ademas de manejar los cobros de piso a los comerciantes de la feria y el
cierre de las calles. Los delegados sirven a la vez como observadores y jueces
ante las irregularidades que se dan por la moratoria y la falta del pago cooperativo,
la corrupcidon que se da en el manejo del dinero en los otros sectores y también
sirven de comunicadores, convocadores y actualizadores de la lista de
cooperadores, pues por decreto popular se ha elaborado un listado donde se
presenta la relacién de las personas que deben aportar un pago monetario para la

realizacion de la fiesta.

El pago acordado, es una cantidad unica para todos los cooperantes, de
aproximadamente 1000.00 pesos MXN, y los preceptos para designar a los que
pagan, son: ser hombre, variando segun el estado social, pues los varones

solteros cooperan solo la mitad, mientras que los casados y padres de familia
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aportan la cuota completa; tener una edad minima de 18 afios y tener una fuente
de ingresos, las personas mayores de 60 afios ya no cooperan, aunque se
aceptan pagos voluntarios. Las mujeres en general, las madres solteras y viudas
también pueden cooperar pero solo como voluntariado. Las moratorias o faltas de
pago son exhibidas ante la asamblea popular, la cual resuelve si es merecedor de

alguna sancién (Trabajo de campo, 2016).

En cuanto a la organizacion religiosa para la fiesta, es el parroco el principal
representante que dispone de las actividades del culto y se auxilia para la
preparacion de estas en las asociaciones religiosas. La Legion de San Miguel
convoca a las procesiones de la imagen, la entrega de la Cera Nueva, asi como la
vestimenta de la imagen y la organizacion de los novenarios y asignaciéon de las
misas por parte de los diferentes gremios, asociaciones, familias y los diferentes
pueblos que estan bajo la jurisdiccion de la parroquia de San Migue Arcangel, la

imprenta de las estampas que se regalan y la de los carteles del novenario.

En lo que concierne a la organizacidén popular, esta se da por varios niveles. En la
asamblea comunitaria convocada por los delegados, se asignan los elementos de
la fiesta bajo la estructura de un sistema de comités que se encargan de la
recaudacion de las cooperaciones, la compra y la ejecucidn de los eventos
encomendados. Los listados estan repartidos en: salva, castillo, paseo, baile,
jaripeo, musica y la funcion, es decir, el adorno floral de la entrada y el interior del
templo, asi como el de las calles. Otras participaciones populares, son las
manfanitas organizadas por el gremio de musicos, la misa y baile hechos por el
ejido de San Pedro cuando la imagen es dejada en la capilla de ahi, la salva

voluntaria y las danzas (Trabajo de campo, 2016).

La terna de organizadores efectua las labores festivas de acuerdo a la tradicion,
dedicandose cada una a las actividades particulares que le conciernen. Sin

embargo el fallo de alguna de ellas es replegado por la comunidad en general.
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e Corte de cajay cambio de representantes

Una vez finalizadas las actividades festivas en el cierre de feria, los representantes
civiles vuelven a llamar a otra asamblea popular, en la que los comités festivos de
cada uno de los elementos presentaran los presupuestos gastados, la justificacion
de los recursos utilizados y las ganancias que se obtuvieron del cobro de derecho
de piso comercial y de la realizacion de los jaripeos. Asi como los casos de las
personas que no completaron su cooperacion y las propuestas de gasto para la

realizacion de la fiesta al Senor de la Buena Muerte.

De la disposicion de este recurso se preveran las obras destinadas al beneficio de
la comunidad; remodelacién y mantenimiento de calles y edificios publicos,
alumbrado y pavimentacion de calles y callejones, adquisicion de material para la
construccion y mobiliario, o mantenimiento del sistema de drenaje y de

reforestacion, o cuales fueren las necesidades y disposiciones del pueblo.

Después de la realizacion de la fiesta de Navidad y AAo Nuevo, los representantes
civiles y de los comités son relevados por otras personas, propuestas por los
pobladores y elegidos por el voto presencial y expreso, al cabo de un afio

cumplido.

3.2.3. Rituales de visperas

Para una mejor exposicion de las practicas que acontecen durante esta festividad
a San Miguel Arcangel, se logré discernir aquellas actividades que tienen parte

antes, durante y posterior al dia 29 de septiembre, que es el dia de guardar.

De esta manera presentamos las practicas rituales que anteceden a la
preparacion de la fiesta, como la Novena que representa el tiempo de oracién y
advenimiento; el Paseo, como momento inaugural de las visperas festivas; y la

Cera Nueva y la Noche del Mal intimamente ligadas a las creencias populares.
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La Novena

La novena se trata de una celebracién liturgica, que consiste en la realizacion de
misas y rosarios diarios durante nueve dias antes del dia 27 de septiembre. Estas
misas son oficiadas por el sacerdote en la parroquia de San Miguel a las siete de
la mafiana. La forma de convocar a la poblacién es a través de campanadas que
replican cada quince minutos media hora con anticipo junto con cohetes, antes de

iniciar la novena diaria y a su término también.

Cada dia esta representado y organizado por una de las diferentes asociaciones
existentes y pueblos vecinos pertenecientes a la jurisdiccion parroquial de

Tecomatlan, los cuales estan sujetas a variacion:

1. Profesionistas: profesores, abogados, ingenieros, otros;

Floricultores, campesinos, El Plan de Guadalupe®®, paisanos*®;
Asociaciones religiosas adscritas a la parroquia como: la Asociacion de la
Virgen del Consuelo, Legion de San Miguel, Asociacién del Sagrado
Corazodn de Jesus, etc.;

Comerciantes;

Panaderos;

Teneria y Cruz Vidriada*';

Albaiiles, servidores publicos y San Simonito*®;

Taxistas, camioneros;

© ® N o g &

Deportistas: asociaciones deportivas de futbol y fronton;

Cada uno de ellos paga la misa y al final de cada novena ofrecen un desayuno de

café o atole, y pan para la gente que asistio.

** El Plan de Guadalupe, Territorio ejidal de Tecomatlan situado a 3 km al sureste. Trabajo de campo, 2016.
4 Paisanos, Son los migrantes que han salido de la localidad a las ciudades circunvecinas, como la Ciudad de
México, Toluca, Tenancingo y Cuernavaca, o a las ciudades norteamericanas, y mandan a hacer una misa en
su honor con fecha inamovible al domingo anterior al dia 29 de septiembre. Trabajo de campo, 2016.

*’ San José Teneria, Poblacién vecina, adjudicada a la jurisdiccién parroquial de Tecomatldn y Cruz Vidriada
un ejido perteneciente al mismo. Trabajo de campo, 2016.

* san Simonito, San Simoén Atlacomulco. Poblacién vecina, adjudicada a la jurisdiccidn parroquial de
Tecomatlan. Trabajo de campo, 2016.
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El dltimo dia de la novena es el 27 de septiembre. Después, por la tarde la gente
realiza la procesion de la Cera Nueva, donde previamente es preparada la imagen
peregrina de San Miguel con sus atavios nuevos por la asociacion religiosa de la

Legién de San Miguel (Trabajo de campo, 2016).

El Paseo

Como indicamos los rituales festivos comienzan dias antes, en el caso de “El
Paseo” su fecha parece variar con respecto al dia en que la fiesta principal tendra
pie, por lo regular es acostumbrado un domingo antes. Asi por ejemplo, si el dia
de San Miguel sera en lunes, el Paseo se realizara dos domingos antes, mientras

si ésta cae en fin de semana el Paseo ejecutara solo un domingo antes.

El Paseo, en la region suriana cumple la funcion de anunciar el programa y los
eventos que la feria ofrecera a los visitantes y vecinos, los grupos musicales que
se presentaran en los bailes, las ganaderias de toros y los jinetes del jaripeo
principalmente, por consiguiente los asistentes ademas de ser los mismos

habitantes del pueblo se componen por las personas de los poblados vecinos.

La hora del evento suele ser por la tarde a las 17:00 o 18:00 horas y consiste en el
paseo de varios carros alegdéricos con tematica libre qué han sido invitados a
través de cartas honorarias por los delegados con semanas de anticipacion. No es
obligatorio, sin embargo, es descortés no participar, asimismo, se concursa para
elegir a los tres mejores y sucesivamente premiarlos. También compiten a nivel
individual por el mejor disfraz 0 mojiganga. La forma de eleccidén de los mejores
carros y disfraces es a través de los aplausos de la gente, quién considera los de
mejor gusto, aunque otras ocasiones depende de los delegados en turno, pues
conforman una mesa de jueces que califican la calidad y participacién de los
concursantes, sin embargo no siempre es buena dinamica ya que deja una gran
inconformidad con el publico. Pero asegura la gente que no son relevantes estos
“errores” de los organizadores ya que solo duran en el cargo un afno, y el proximo

seran otros los responsables.
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Como lo indicamos “El Paseo” cumple con la funcion de informar las actividades
programadas y los espectaculos con que contara, no obstante este elemento por
conversaciones sostenidas, aseguran que en el tiempo de las carretas,
refiriéndose a los afos anteriores a la aparicion de los automoviles, se
acostumbraba montar solo un carro que escenificaba la imagen del santo a
festejar proximamente, y al frente montando un burro una persona con traje de

payaso gritando por altavoz los eventos del jaripeo y bandas a presentarse.

Esto ha cambiado ampliandose, no solo el numero de carros alegéricos, sino
también la tematica, sin perder la tradicion de montar uno o dos autos con la
escena del santo. Los temas usados por la gente son los relacionados a artistas
populares y de moda, religiosos, de costumbres y tradiciones, parodia deportiva o
politica, entre otros que la creatividad de la gente emplea para el entretenimiento y
buena jornada pre festiva, pues comentan que si que -“El Paseo se pone bueno,
es senal que la fiesta sera buena también”- ademas que con este ritual se

comienzan a contar los dias de visperas a la fecha principal.

El recorrido sale de la delegacidén descendiendo por la calle de Progreso hasta que
redobla la calle conocida como La Rata, y vuelve a ascender por la avenida de
Independencia, transitando la mayoria de las calles y callejones del pueblo, y
nuevamente baja por la calle Progreso hasta llegar al frente del kiosco donde se
llevara a cabo la premiacion y posteriormente se realizara un baile que terminara

unas horas pasada la media noche.

La participacion es general, sin embargo, se distinguen aquellos participantes
directos y los espectadores. El publico que asiste a ver las actividades, son tanto
hombres como mujeres de todas las edades y concurren desde los vecinos de
Tecomatlan hasta personas de distintas poblaciones circunvecinas. Los
participantes que montan los carros alegoricos consisten en asociaciones de
vecinos por calles y callejones o familias. Asimismo a nivel individual participan

adultos y nifos, por lo regular varones.
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La Cera Nueva

El dia 27 de septiembre por la tarde se lleva a cabo una procesion religiosa hacia
la capilla de San Pedro ubicada en el sur de la poblacion, la cual esta ubicada a
1.5 km.

La procesion de la imagen de San Miguel Peregrino, la acompafian algunas
personas de Tecomatlan, pero con énfasis las de San Pedrito, pues la tradicion
marca que son ellos quienes van a traer al santo, mientras que para la procesion
de regreso les corresponde a los de Tecomatlan ir a traerla. Ambas procesiones
son acompafiadas con musica de banda. Al llegar a la capilla se oficia una misa y
al término se ofrece ponche y pan, posteriormente se organiza un baile fuera de la
capilla donde la gente de San Pedro celebra la visita del santo cantandole las
manfanitas a la medianoche y continuando con el baile hasta el amanecer, por lo

que la imagen de San Miguel Arcangel permanece durante esa noche ahi.

Durante la mafana del dia 28, se colocan adornos en todas las calles, locales y
puestos, y se da la venta de especias, carne de pollo, verduras, ropa y cera, todo
ello para la preparacion de los alimentos que consisten en la elaboracion del mole
tradicional y tamales de distintas semillas, ademas de lo ya mencionado como la
ropa, las ceras y sirios son de consumo comun, pues al realizarse la procesién de
vuelta ahora la gente de Tecomatlan parte en la tarde hacia el ejido a devolver la
imagen, la cual es una procesién mayor y en ella participan la “Legién de San
Miguel” que precede a la imagen en dos filas a las orillas cargando los sirios e
identificandose con una banda blanca con la leyenda homénima “Legion de San
Miguel”. En dicha asociacion participan personas de todas edades, pues a pesar
de ser un cargo voluntario es notable que dicha funcidn es de tipo hereditario por
generaciones, y ambos mujeres y hombres participan, aunque son mas el numero

de hombres.

El objeto de acompafar con un sirio 0 cera la procesion, que a decir, recibe ese
mismo nombre “Entrada de la Cera Nueva”, es fundirla y con ella hacer un gran

sirio pascual que sera bendecido por la didcesis correspondiente, y que servira
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para las celebraciones liturgicas como los bautizos, bodas, comuniones y demas

por el resto del afio hasta la nueva entrada de cera la fiesta siguiente.

Esta procesion de entrada nueva se lleva a cabo también en la fiesta del Sefior de
la Buena Muerte el 31 de diciembre, por ello es de suponer que cada sirio pascual
que se obtiene de cada procesion es dedicado a las homilias de cada templo ya
que cada santo, tanto San Miguel como El Senor de la Buena Muerte poseen su
propio templo, la Parroquia y el Calvario, respectivamente, aunque para la
poblacién y la parroquia es de mayor grado de importancia la Cera Nueva de San

Miguel.

Noche del Mal

El 28 de septiembre, dia previo de San Miguel, la gente acostumbra salir a cortar
pericon florido a los terrenos y pies de los cerros, y con él formar cruces de esta
planta, que colocaran en las esquinas de la milpa contra los ventarrones que
soplan para ese dia, en las entradas de las casas, en los autos y camionetas,
negocios, hornos y amasijos. Esta cruz de pericon es utilizada como sefal de
proteccion, pues segun la tradicidn, este elemento se compone de cuatro esquinas
floreadas que brindan amparo contra el demonio y los aires malévolos que ese dia
son liberados. Estas cruces se pueden encontrar también en la oferta de los
mercados durante los dias anteriores al 28 de septiembre en diferentes
poblaciones colindantes, ya que es una creencia compartida por muchas

localidades de la region sureste del estado de México y de Morelos.

El hecho se fundamenta en la creencia que asevera, que un dia antes del 29 de
septiembre, el santo Arcangel Miguel deja abiertas las puertas del “mal” y el
diablo sale a recorrer el pueblo, pero quienes tienen ésta cruz en sus entradas
estan protegidos y entonces no puede entrar y sigue su camino, por lo contrario
quién no la coloco se encuentra expuesto a desgracias venideras o inmediatas,

como lo son problemas de salud, enfermedades fisicas o accidentes, econdémicos
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como pérdidas agricolas, negocios, entre otra, o del “aire” enfermedades animicas

como lo pueden representar la envidia o la depresion.

La manera de ejecutarse esta practica tiene su procedimiento, pues es preciso
poner las cruces desde el dia 27 o el 28 durante el dia antes de caer la tarde, ya
que es durante la noche que el diablo anda suelto y se cuela en las casas, milpas,
autos, etc. Si esta cruz no se puso para estos dias, ya para el 29 es inutil e
inapropiado ponerlas puesto que la creencia dice que entonces no se dejara salir
la maldad, si es que ésta logré entrar. Es decir que, la cruz de pericon actua como

un sello o “llave” que solo esta vigente durante esta fecha del afio.

3.2.4. Practicas festivas: Mahanitas y Salva

Después de la realizacion de la procesion de la Entrada de la Cera Nueva y la
homilia correspondiente, durante la noche comienza la serenata de Las
Mananitas, que distintos grupos musicales de la localidad y voluntarios ofrendan
en el atrio del santuario como muestra de devocién y gratitud a San Miguel, las
cuales terminan entrada la mafana del dia siguiente. La muestra musical esta
abierta a la admiracién de cualquier persona que se acerca, y se le ofrece ponche
y pan o tamales que son convidados por el gremio de musicos que participan en el

recital nocturno y quienes también instalan el escenario donde se presentan.

La salva es la coleccion de cohetes que se queman durante los dias de feria, y
cual estruendo ruidoso llama la atencion sonora de los alrededores para anunciar
que sé esta de fiesta, ademas de que representa una manera de rendir honores al
santo patrono. La Real Academia Espanola define el concepto en 1. f. Saludo,
bienvenida. 2. f. Saludo hecho mediante disparo de armas de fuego. 3. f. Serie de

cafionazos consecutivos y sin bala disparados en sefal de honores o saludos. 5. f.
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Juramento, promesa solemne. 8. f. Prueba temeraria de su inocencia que hacia

alguien exponiéndose a un grave peligro, en la confianza de que Dios lo salvaria®®.

Se cuenta con dos tipos de salva en la localidad, una es la que las autoridades
delegacionales, que son quienes representan la cooperacion general de la
comunidad, y la otra es la voluntaria. Esta ultima corresponde a una manda que en
los afios lejanos donde la arrieria era un oficio; se comenz6 a acostumbrar por el
gremio de arrieros a entrar la madrugada del 29 de septiembre cargando gruesas
de cohetes para después detonarlas en honor a San Miguel. Esta practica lleva
celebrandose durante aproximadamente 80 afios, aunque no se descarta que sea
mas antigua, puesto que los eventos armados de la Revolucion Mexicana habrian

hecho que se interrumpiera durante esa época.

La salva voluntaria esta financiada por cooperaciones voluntarias fuera del gasto
oficial y se cuenta con dos tipos de colecta; una es a través de una lista, que afo
con afo se crea y cuya cooperacion va de cuota fija en 150.00 pesos, y la otra es
apalabrada y considera apoyos menores a la tarifa acordada. Anualmente se
nombran cuatro nuevos encargados, los cuales deberan colectar el dinero,
comprar las gruesas de cohetes, contratar la banda de musica que acompanara la
procesion de entrada, convocar los horarios y ofrecer un refrigerio, bebidas y
alcohol a la hora de la quema de los cohetes ademas de entregar cuentas

concisas de lo gastado.

La ruta del recorrido de la salva voluntaria obedece a la tradicidon de la manda
hecha por los antiguos arrieros; la comitiva parte el 29 de septiembre en la
madrugada desde el Plan de Guadalupe, que aun guarda la vereda vieja del
camino real que descendia a Malinalco, Chalma y sur del estado de Morelos para
el comercio de articulos como pan, canastos, rebozos, azucar, quesos, entre
otros, por consiguiente era éste sitio, el primer paraje territorial de Tecomatlan que

recibia a los arrieros en su cansado viajar.

* Salva. Real Academia Esparfiola (Consultado en mayo, 2016) Pdg. Web. Diccionario de la Lengua Espafiola,
REA. URL: http://dle.rae.es/srv/fetch?id=X7mZ3Mp
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En ese entonces, la costumbre era entrar desde este paraje, pero se interrumpio
durante algunos afos, por el brote de diferencias que terminaban en rifas
familiares entre los hombres de San Miguel Tecomatlan y el Plan de Guadalupe, a
menudo eran por la tenencia de la tierra, discriminacion y lucha de orgullo entre
egos familiares. Sin embargo, esos tiempos han pasado ya, se han restablecido
acuerdos entre estas poblaciones a través de la fiesta y la mutua cooperacién en

la Salva voluntaria (Trabajo de campo, 2016).

La comitiva recorre un trayecto de 3.5 km por el camino de terraceria hasta
haber llegado a la capilla de San Pedro, donde se vuelven a tocar las
manfanitas y se toma un descanso para después continuar hacia el centro del
poblado. Conforme se va avanzando, a la entrada del pueblo de San Miguel,
la gente sale a las puertas o se asoma por las ventanas para admirar la
procesion, asi mismo algunos varones se unen a ella. Justo al entrar a la
calle empinada (Calle de La Rata) que divide San Pedro de San Miguel, se
reparten banderines de papel china amarillo y blanco entre los participantes y
se continua con el recorrido, avanzando hasta llegar a la parroquia. A la
puerta del templo se forma un circulo que gira a manera de que cada
cargador de salva pase por el frente de la entrada para que el parroco
santigle con agua bendita el grueso de cohetes que lleva; sin hacer mayor
escala, se continua la procesién hasta el campo deportivo donde se
descargan y se reparten los refrigerios, que por lo regular constan de ofrecer
caldos de camardn, asi como refrescos, tequila y mezcal, mientras se
preparan las bases que sostienen los cohetes para su detonacion, las cuales
suelen ser tres y llegan a contener hasta 50 explosivos cada uno, que
explotan al mismo tiempo sincronicamente. El evento dura aproximadamente
hasta las doce del mediodia cuando se realiza la junta del cierre de caja y se
nombran a los cuatro nuevos representantes (Diario de campo. Trabajo de
campo, 2016).

Cabe mencionarse que la importancia de los gremios es una parte inadvertida
pero crucial para la realizacion de la fiesta pues a pesar de contar con una
organizacion que ha sido electa y concentrada en representantes delegacionales
quienes coordinan los diferentes comités que se encargan de la realizacion de los
distintos elementos de la fiesta , los gremios como los musicos que dé propia
intension ofrecen Las Mahnanitas, o los migrantes, panaderos, floricultores y
demas, que ofrecen por cada dia una novena, o en éste caso la asociacion de la

Salva voluntaria, qué a sefialar es un ritual sustancialmente de género donde
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queda prohibida la participacion de la mujer como también otras celebraciones que
expondremos después, son de gran importancia ya que complementan las
actividades rituales que las autoridades civicas no pueden proporcionar y otorgan

el caracter de inclusidon popular a la celebracion.

¢ Fiesta de noche: Castillo, baile y feria

En el transcurso del dia 29 se septiembre comienza la presencia de los visitantes
por las calles, y en los patios de los hogares las mesas puestas llenas de gente
degustando el particular mole rojo que se complementa con el tradicional menu de
arroz rojo, frijoles, tamales de frijol, haba o alverjon, nopales compuestos y chiles
gatos. Se acostumbra también, servir refrescos, aguas frutales y alcohol que va de
ser tequila, licores dulces o mezcal de la regidn. Por la tarde poco antes de
obscurecer comienza la feria a funcionar con sus juegos mecanicos, antojitos,
bebidas alcohdlicas, y juegos tradicionales como las canicas y las diferentes

modalidades de loteria que se sortean (Trabajo de campo, 2016).

Para la reparticion de los puestos se cobra impuesto de piso, que varia segun el
tipo de comerciante, sea de fuera o vecino propio. Cuando es fuerefo, la cuota
depende de las dimensiones del espacio que se ocupe, mientras al ser morador
del pueblo éste debera cumplir con los tres ultimos recibos de la cooperacion de
las fiestas anteriores, y las condiciones correspondientes que dictaminan las
autoridades en turno para tener acceso al derecho de piso, ademas una cuota

minima por puesto.

Por la noche y durante los siguientes dos dias se encontrara amenizando la
musica de aliento, la cual, es turnada por dos o0 mas bandas de musica. Por la
noche aumenta la concurrencia de los asistentes que visitan el templo, vy
posteriormente asisten a la quema del castillo de juegos pirotécnicos y toritos; a su
término, continua la musica y el baile finaliza alrededor de las tres o cuatro de la

madrugada (Trabajo de campo 2016).
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Fiesta de dia: Mojiganga y Chinelos

Para el dia siguiente aun se reciben comensales en las casas, sin embargo, este
dia, 30 de septiembre, se realiza la tradicional Mojiganga, muy acostumbrada al
estilo de los carnavales surianos. La Mojiganga tiene distintos puntos de vista que
se mencionan superficialmente para no pasarlos por alto. El primero corresponde
a un género de la dramaturgia que se compone de “una farsa representada con
mascaras y disfraces ridiculos en las fiestas publicas de raiz carnavalesca y
consistia en un texto breve en verso, de caracter comico-burlesco y musical, que
adquirié el rango de género dramatico menor durante el siglo de oro espaniol. En
los corrales de comedias (escenarios publicos) se solia cerrar con ellas el

programa, tras el tercer o segundo acto de la comedia” (Gomez Garcia 1997:560).

Para mediados del siglo XVII el dramaturgo y sacerdote catolico espanol Don
Pedro Calderon de la Barca en su muy vasta obra teatral, realizé algunas
mojigangas escritas en las cuales entre las mas importantes esta la “Mojiganga de

la Muerte®

, la cual personifica a la propia muerte, al diablo, un angel, un par de
almas entre otros actores secundarios. Lo cual se viene a relacionar a la
“tradicional “mojiganga que se realiza en la localidad, pues también se compone
de intérpretes similares, los cuales son: la muerte, el diablo, un sacerdote y una

pareja de novios.

El acto de la mojiganga consiste en anunciar y abrirle paso al jaripeo de toros un
dia después de la fecha consagrada al santo para mantener con respeto el dia de

guardar.

Anteriormente, el convite de disfraces solia dar el recorrido por las calles
principales, haciendo actos chuscos y burlones que llamaran la atencién de las
personas, para que salieran a escuchar la programacion del jaripeo, fiesta de
toros, que se llevaria a cabo durante la tarde. Por un altavoz iba gritando el
programa, un payaso que encabezaba la comparsa; a la par, los demas

>0 | as visiones de la Muerte. Pedro Calderon de la Barca, Siglo XVII. Consultado de
http://www.cervantesvirtual.com/obra/las-visiones-de-la-muerte-mojiganga--0/ Julio, 2017.
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personajes interactuaban con la gente haciendo bromas y burlas conforme a su
papel, mientras se integraban mas personas vestidas de mujeres extravagantes,
de animales, politicos o cualquiera otra creatura que causara mofa entre el
publico. Asi, entre algarabias avanzaba el contingente, amenizado por los sones
de aliento, asaltando uno que otro comercio y lanzando cerveza y agua al aire.
También el recorrido lo hacian una o dos vaquillas, que serian montadas al llegar

a la plaza de toros.

Ya dentro del en el toril®!, se realizaba “la boda”, aqui las personas que se iban
disfrazadas de “los novios” hacian acto nupcial, mientras el sacerdote los
santiguaba para terminar con la frase “si hay alguien que impida ésta boda, que
hable ahora o calle para siempre”, entonces era momento de soltar al toro, que se
asomaba bravamente a atropellar a los novios y sus “invitados”, el resto de las
mojigangas. La mojiganga finalizaba cuando algun valiente montaba a la vaquilla 'y
resistia los reparos, entonces el publico se mostraba agradecido y animado a
asistir a la corrida de toros del jaripeo ranchero por la tarde (Trabajo de campo,
2016).

Esto nos da a demostrar que el acto de la mojiganga, ha sido una adaptacion
carnavalesca de tradiciones lejanas y posiblemente propuestas por la institucién
religiosa, pero que la gente ha popularizado tanto al grado ser un elemento festivo
substancial para las festividades religiosas y también ser utilizada como una
estrategia o que aumenta la difusion del evento de espectaculos de los toros de

jaripeo ranchero.

Durante el trabajo de campo realizado de este evento es de darse cuenta de la
evidente advertencia acerca del cambio cultural en la ejecucion de esta actividad.
Algunos personajes tradicionales son escasos, han entrado en desuso, aunque
aun se observan al diablo y un toro de trapo que manejaban dos personas.
Nuevamente nos remitimos etimolégicamente al término de la mojiganga, el cual

proviene de la palabra boxiganga o bojiganga, que se referia a los disfraces que

>t Toril, plaza de toros. Trabajo de campo, 2016.
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eran hechos con las vejigas de animales y eran usados para el carnava
al asunto de la figura del toro, ésta suele variar en su presentacion, pues a veces

son vaquillas vivas, y otros, disfraces de trapo o toritos de juegos artificiales.

Los personajes tradicionales han sufrido desuso y transformacion. Han sido
ocupados por otro tipo de mojigangas que constan de hombres vestidos de
mujeres para lo cual no hay reglas, cada uno ocupa las prendas de sus hermanas
0 esposas, y se caracterizan con pelucas y maquillaje. Estas figuras siempre han
estado presentes en el carnaval, sin embargo, el cambio dado esta en el

desempleo de las mascaras que anteriormente se acostumbraban.

La mojiganga es otra practica festiva organizada y realizada so6lo por hombres, y
estda acompanada también de una historia que la justifica. Se cuenta que hace
varios afos existi6 una mujer que era muy extravagante y le decian por

sobrenombre “la mojiganga”.

Con relacién a la influencia y correspondencia con la region morelense, existe
también la participacion de una comparsa de la Danza de los Chinelos que
anualmente es invitada por las autoridades delegacionales y familias voluntarias
que tienen compadrazgo o lazos parentales con el grupo dancistico que varia

dependiendo quien haya hecho la invitacion.

La presencia de esta danza, es debida a la herencia migratoria que en distintas
épocas fue nutriendo el bagaje cultural de Tecomatlan, tales como las diligencias
de las arrierias de La Herradura y de los caminos hacia las haciendas cafieras, las
rutas comerciales de las ferias de cuaresma, concentradas en su mayoria en el
estado de Morelos, la fase zapatista de la Revolucién Mexicana, y la Cristiada, que
distribuyeron muchos refugiados del vecino estado a sus circundantes territorios;
asi también como la reparticion agraria y las migraciones modernas hacia algunas

ciudades morelenses como Cuernavaca, Cuautla y Jojutla.

> Mojiganga. Tomado en Julio de 2017, de: https://es.wikipedia.org/wiki/Bojiganga
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3.2.5. Jaripeo y cierre de feria

Ya por la noche se lleva a cabo el jaripeo ranchero que congrega a un notable
numero de asistentes de los distintos pueblos de la regién. En esta modalidad de
la fiesta de toros, se contratan ranchos en la crianza de toros cebu y asociaciones
de jinetes de monteo, los cuales se enfrentan en el ruedo del toril, generando el

espectaculo mas apreciado de la fiesta.

Al término de la ceremonia, se hace la segunda quema del castillo y se vuelve a
observar que el atuendo de las personas que asistieron al jaripeo, es acorde al
evento, sobre todo en los varones que esta mas explicito a la usanza de botines,
pantalones vaqueros, cinturén piteado de grandes hebillas, con camisas a
cuadros, charras o de moda y sombrero tipo texana o calentano. En la mujer el
atavio es consonante a los estilos de la moda actual, aunque también es notable
verse algunas con traje similar al del varén. Posterior a la quema de los juegos
pirotécnicos, se continua con el baile donde se presentan grupos musicales

reconocidos entre la poblacion.

Oficialmente la fiesta dura dos dias principales, asi lo considera la gente porque
solo el dia 29 y 30 se queman castillos, sin embargo, el dia primero de octubre
aun hay un segundo dia de jaripeo y feria por la noche. Los siguientes dias, solo
subsisten los puestos de antojitos y las visitas al templo, hasta el préximo fin de
semana donde en ocasiones, dependiendo de los organizadores y la voluntad del
pueblo, se hace el cierre de feria con un espectaculo mas de jaripeo — baile, de lo
contrario solo se oficia una misa y feria por la noche, donde la gente sale por la
noche a despedir el tiempo festivo. En los dias siguientes, se anuncia una
asamblea comunitaria para dar el corte de caja y proponer los gastos para la
proxima festividad (Trabajo de campo, 2016).
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Capitulo IV

El mito de la Vibora Tlan a través de la

tradicion oral y las practicas festivas
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4.1. Dimensiones comunicativas de la tradicion oral en Tecomatlan

El bagaje cultural que poseen los pobladores de Tecomatlan se encuentra
exponencialmente caracterizado por la tradicion oral; en la mayoria de los casos,
los relatos aparecen narrados desde un enfoque testimonial, es decir que han sido
experimentados a partir de las situaciones reales que les han sucedido a los
informantes de acuerdo a las creencias que se tienen en la localidad. Aunque en
un primer momento, la metodologia propuesta sugeria una entrevista estructurada,
que circulara hacia las historias relacionadas al mito de la Vibora Tlan y San
Miguel, la sensibilidad de los pobladores al instante de las entrevistas, desviaba el
curso lineal de las conversaciones hacia las experiencias personales de los
informantes, cuestion que no cambia la orientacion de este trabajo, sino que
demuestra la existencia de una apropiacién de las creencias populares contenidas

en el compendio presentado.

En la mayoria de las evidencias narrativas recopiladas, se observa una
descripcion de las historias a partir de un narrador en primera persona, es decir,
surgen de las circunstancias vividas por el propio informante, o de alguna
experiencia compartida por alguien allegado a él. De esta manera se puede
deducir que el medio de comunicacion por el cual se transmiten estos relatos se
encuentra dotado de una capacidad notable del lenguaje oral, puesto que es
narrado presencialmente y mantiene la emotividad del protagonismo

experimentado.

Las historias presentadas, frecuentemente muestran frases que expresan que han
sido experimentadas en algun momento por la nocion humana, puesto que en lo
general hablan de la interaccion con seres y fuerzas sobrenaturales, y en muchos
de los casos, han sido delegadas por la generacion anterior. Citando algunas

frases de las historias recogidas, como: “Ansina me platicaban los viejitos®®”

>* La Vibora Tlén y San Miguel. Informante Salvador Fernando Pacheco. Véase 3.1.2.
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“Aquellos viejitos se los contaban a los nifios cuando desgranaban mazorcas®*”

“Era pues lo que platicaban, bueno pues me conté mi mama que ella estuvieron

alli %

, se da pie a la presencia de una memoria colectiva de la historia comun de
los pobladores de Tecomatlan, que almacena y a la vez suministra, las
experiencias comunes que se han dado a través de las diferentes épocas

generacionales e historicas.

Se pueden distinguir aquellos relatos donde aparecen mas frecuentemente los
testimonios personales, como lo son: las historias relacionadas a San Miguel y el
Demonio, “El Pedregal”’, Los encantos y Las Cruces, entre algunos otros como las
Brujas y la Llorona, aunque estos dos ultimos son de dominio mas general, los
cuales resultan ser los mas antiguos, los de mayor difusién y los de mejor
conocimiento entre las personas, por lo que su autoria simplemente se desconoce;
no se sabe como llegaron hasta la actualidad, pero si se conocen las
manifestaciones que han tenido a través de las generaciones. Lo cual sugiere, que
las versiones expuestas en primera persona, se refieren a las experiencias que
actualizan los elementos narrativos, y que poseen una sustancialidad fundamental
para la existencia mutua entre los pobladores y los objetos y sujetos de los que se

cuentan.

El desconocimiento del tiempo de origen de los relatos, asi como el de sus autores
primigenios, recurre a la obligacidn de trasmitirlos socialmente a través de los
espacios de ocio y convivencia, y también en los espacios de trabajo y en las
practicas rituales que se dan principalmente en los nucleos vecinales y familiares.
Las unidades de trabajo doméstico son espacios considerables para la transmision
de estos conocimientos narrativos, ya que durante y después de las labores, las
personas tienden a estar en constante comunicacion oral acerca de las noticias

actuales asi como de las narraciones tradicionales.

Dado que en Tecomatlan mas de la mitad de la poblacion se dedica a la

produccion del pan artesanal, es preciso tomar en cuenta codmo las relaciones

>* San Miguel y la Vibora Tldn. informante Juan Estévez Martinez. Véase 3.1.2.
> San Miguel en la Revolucion. Informante Salvador Fernando Pacheco. Véase 3.1.3.
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sociales que se dan en la vida cotidiana establecen el primer asiento para que
estas historias tradicionales puedan trasmitirse. El grupo laboral que actua en esta
actividad del pan, lo compone por lo regular una familia nuclear que es la
propietaria del horno y el amasijo, la cual emplea a miembros de otras familias
para laborar con ellos; en estas unidades trabajo, los varones son delegados a las
tareas del horneo del pan, las mujeres al amasijo y los jovenes y nifios al
barnizado y enhuacalamiento®® del producto, por lo que existe una convivencia
integral de los diferentes grupos de edad y género en estos espacios. La
importancia de subrayar esto, es que son precisamente las actividades del trabajo
doméstico uno de los espacios donde confluye el proceso de la trasmision oral de
las narraciones tradicionales, tanto en el gremio de los panaderos, como en el de
los agricultores al momento de la cosecha o en el desgrane de las mazorcas como

lo describe Juan Estévez en la cita anterior.

En estos espacios, el proceso de trasmision de la tradicion oral es presencial y
generacional. De los grupos de mayor edad emanan las historias a las
generaciones descendientes asi, los ancianos cuentan las historias mas antiguas,
los adultos las complementan con la inclusion de experiencias propias, y los
jévenes y nifos las aprenden. De esta manera los primeros legitiman el testimonio,
la temporalidad larga de las historias y lo tradicional de contarlas; los segundos
refuerzan el conocimiento afadiendo experiencias referidas a las narraciones, lo
cual impregna una emotividad palpable y actual de las creencias a los terceros,
que reciben los relatos bajo una comunicacion sensorial a través de los cambios
sonoros de la voz, la personalizaciéon de los dialogos, los gestos, las frases y
palabras populares, la delimitacion de lugares, etcétera. Lo cual deja un recuerdo
en la memoria personal de los nifios y jévenes, que con el cambio de generacidn
vuelven a la memoria comunitaria, adquieren los nuevos roles correspondientes y
trasmiten los conocimientos narrativos a las siguientes generaciones, como en el
caso de Fernando Pacheco que lo refiere al apuntar que él conocia dichos relatos

por las ensefianzas de los “viejitos”.

*® Enhuacalar. De et. nhuatl huacal, cesta o jaula hecha con varillas de madera para trasportar cosas
pesadas. Tomado de http://etimologias.dechile.net/?huacal y Trabajo de campo 2016.
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Los rasgos generacionales que poseen las historias varian de acuerdo a los
grupos de edad que han pasado de boca en boca a través de las varias épocas,
dotan el valor tradicional que tienen y que se les ha otorgado por la memoria
colectiva de la comunidad; construyendo las variantes segun el tipo de la narrativa
que poseen; por lo cual, encontramos distintos géneros de la tradicion oral en las
historias recopiladas, que van desde la presentacién del relato mitico, la leyenda,
la cancion y cuentos relatados a manera de anécdotas, cada una segun sus
estilos narrativos, ya que en el caso del mito de la Vibora Tlan y San Miguel, este
mantiene una narracién fuera del tiempo actual y de la apropiacién de los hechos
de la historia por parte de los entrevistados. Sin embargo a partir de este relato
mitico se desprenden algunas historias dedicadas a explicar los actos que los
personajes extraordinarios han tenido desde entonces a través de los diferentes

acontecimientos de la historia del pueblo.

Dentro de las cualidades que posee la difusion de la cultura oral en Tecomatlan,
se encuentra la rapida propagacion de la informacién, sea tradicional o
contemporanea, ademas del gran alcance de difusiéon que tiene en el aprendizaje
pragmatico de la cultura tradicional y de la retencion en la memoria colectiva; la
constante interacciéon de los recuerdos y de las experiencias individuales dan
como resultado, una relacién publica y actualizada de las narrativas que transitan
de una generacioén a otra. Sin embargo, la flexibilidad que posee la transmision
oral, también da apertura al olvido asi como a la incursion de nuevas historias, las
cuales se ven condicionadas de acuerdo al periodo historico en que estas se
desenvuelven. Asi, podemos suponer aquellas donde el caracter tradicional es
transcendental y aquellas que responden a las vivencias temporales de la

comunidad.

En el caso de las historias relacionadas a San Miguel y a la Vibora Tlan, estas se
ubican contextualizadas en distintos periodos histéricos, El santo pesado en la
Colonia, San Miguel en la Revolucion y el Charrito en distintas épocas. Estas
historias denotan la constante participacion de los seres sobrenaturales en la vida

cotidiana de la poblacion desde épocas antiguas, de las cuales se presume no
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sean las unicas, pero si las mas acentuadas en la memoria comunitaria, lo que
quiere decir, que han existido otras historias que no alcanzaron el grado de
difusion, ni los requerimientos necesarios que la memoria colectiva solicita para

anclarlos en los acervos de lo que denominan como tradicionales.

En un primer término, se puede considerar que todas las historias hablan acerca
de las acciones y sucesos que han ocurrido a voluntad de las fuerzas y seres
sobrenaturales, y que a pesar de que el hombre ha tenido un acercamiento con
estos sucesos, depende del grado de la participacion social en la transmisién de
las historias tradicionales, los alcances sociales que estas tendran en la
preservacion de la memoria colectiva. Es decir, qué en aquellos relatos donde las
intervenciones humanas se vuelven mas usuales y presentes, que las acciones de
los seres y fuerzas sobrenaturales, el valor de las historias se torna mas personal
e intimo, por lo tanto la difusiéon de la tradicion oral es de menor alcance y menos
transcendente para la memoria comunitaria. Por el contrario, las historias que
pronuncian un mayor protagonismo de los seres y fuerzas sobrenaturales, son

aquellas que poseen un alto grado de consenso y permanencia en la tradicion.

Otro aspecto que se logré distinguir con respecto a las historias presentadas, fue
la apreciacién que estas tenian por las personas, de acuerdo a la experiencia que
la parte humana habia tenido con aquella sobrenaturalidad, pues como se
menciona, la participacion de las fuerzas y seres sobrenaturales establecen la
temporalidad y los espacios donde tiene lugar la duracion de las historias
tradicionales en la memoria comunitaria; y las dimensiones de estas narrativas en

las creencias y practicas rituales.

De acuerdo a la investigacion en campo, se pudo triangular la informacion y se
seleccionaron las historias mas recurrentes en la memoria personal y colectiva de
cada uno de los informantes entrevistados. De esta manera es que, el relato mitico
de la Vibora Tlan y San Miguel sobresalié porqué su origen se le atribuye al
legado oral transmitido por sus antepasados, es decir, nadie tiene la certeza de lo
sucedido, puesto que ocurridé en el tiempo de “los antiguas”. Este relato tampoco
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fue personalizado por los informantes u otro testimonio al instante de haber sido

contado, es decir, nadie lo conté como una experiencia personal.

En todo momento de esta historia mitica la poblacion tradicional aparece como

LT3 L]

una unidad; a través de “los antiguas” “los viejitos” “la gente de aquel entonces”,

mientras que los protagonistas principales son los seres sobrenaturales.

Se demuestra ademas, una demarcacion del tiempo largo, es decir, no existe

nocion del tiempo aproximado de creacion.

El mito de la Vibora Tlan y San Miguel se postula como el pilar principal al que se
unen las demas historias recabadas que hablan acerca de las acciones,
relaciones, caracteristicas y manifestaciones de estos seres extraordinarios con
relacién al vinculo comunicativo que sostienen con los pobladores de Tecomatlan,
a partir de las capacidades de los elementos naturales, como extensiones de su
voluntad: el rayo, la lluvia, los derrumbes, las cuevas, las fuentes de agua, los

aires, los animales y los cerros.

Si bien la gente, reconoce que los elementos que se tratan en la historia de Tlan y
San Miguel, no corresponden a una realidad de la naturaleza humana, su
posicionamiento esta referido como una “leyenda” y no como un relato mitico.
Pues este ultimo se encuentra percibido por la poblacion como una historia falsa,

equivalente a una historia ficticia, fantasiosa y lejos de las creencias propias.

Una de las consideraciones por las cuales Mircea Eliade enfoca su interés
investigativo al estudio de los mitos, es el estado en el que se les puede encontrar.
Puesto que hay mitos vivos y mitos finados; esto de manera parcial, ya que los
mitos poseen una continuidad que los reconfigura de acuerdo a las necesidades
que la vida va requiriendo en los procesos histéricos de cada época. Cada uno de
estos relatos miticos, segun su situacion, han de tratarse de manera particular en

el desarrollo de su estudio.

Respecto al tema convenido en la presente investigaciéon, y acorde al

posicionamiento de Eliade de identificar el mito vivo desde su estado de oralidad,
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es preciso manifestar que el mito de la Vibora Tlan y San Miguel se encuentra en
este momento. A pesar de que se presenta también un registro documentado por
escrito en la version de Miguel Angel Cruz Sandoval en los Cuentos y Leyendas
de Tenancingo®’, este tipo de documentaciones escritas, no logran permanecer
como una referencia a la que se recurra para dar a conocer los hechos narrativos,
pues es la memoria colectiva la que cumple esta funciébn de capacidad y
relacionamiento de los sucesos explicativos del relato mitico. No es necesaria su
descripcion documentada, ya que se conoce de manera lirica y consensuada de lo

que habla, a partir de la transmisidn oral y de la memoria comunitaria.

De acuerdo a los procesos de interpretacion del relato mitico de la Vibora Tlan y
San Miguel en Tecomatlan por parte de sus moradores, este posee un caracter
medular en el resto de las narraciones tradicionales que sustenta la existencia y la
creencia de los demas seres sobrenaturales y los acontecimientos que los
acompanan, pues estos son el resultado de las acciones, los estados de animo y
los caracteres de los seres sobrenaturales primigenios, a decir San Miguel y la
Vibora Tlan, los cuales de acuerdo a su voluntad se manifiestan en los eventos de
los fendmenos sobrenaturales y en las personificaciones de ellos por sus figuras

homaonimas o por otros seres advocados a su dualidad benevolente o maléfica.

Las creencias y las practicas presentes en la localidad, son homologas a las que
se mantienen con las comunidades vecinas de la regidbn en mayor o menor
intensidad, sin embargo, aquellas que se diferencian y las hacen particulares de
Tecomatlan, se dan a partir de las caracteristicas propias del lugar que se habita,
de las tradiciones y costumbres, las actividades laborales y las festivas, ademas
de la memoria histérica y oral. Esto se ha podido dar gracias a un consenso de las
experiencias que los diferentes miembros han tenido en las distintas épocas, y que
han sabido comunicarlas al resto de la comunidad, apropidandolas y dandoles
continuidad en las generaciones procedentes, desarrollando una memoria

colectiva mediante el proceso narrativo de la tradicion oral. De esta manera es

>’ Cruz Sandoval, Miguel Angel (2012) Cuentos y leyendas de Tenancingo. Tenancingo, México. Ed. El Autor.
pp. 145-148. Véase 3.1.2.
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que, este compendio llega al dia de hoy, no solo como historias que fueron
experimentadas en algun momento por una determinada persona, sino que
continuan ocurriendo; siguen apareciendo testimonios que cuentan de los
encuentros con los seres y las fuerzas sobrenaturales, tales como los milagros de
San Miguel, las apariciones del mal en sus distintas advocaciones, los encantos

del monte, entre otras.

La tradicion oral y en general, este tipo de comunicacién, ha venido siendo la
forma por excelencia de transmitir los conocimientos culturales en distintas
sociedades, con cierta particularidad entre las culturas histéricas de Mesoameérica,
las cuales, a pesar de no haber desarrollado un lenguaje escrito explicitamente
por caracteres, lograron transmitir con éxito sus acervos culturales por medio de la
tradicion oral, por ello es que hoy en dia aun se escuchen en las comunidades
indigenas, relatos que describen mitos prehispanicos, aludiendo frecuentemente a
elementos mesoamericanos mezclados con rasgos cristianos. Para tal caso,
Tecomatlan es en la actualidad una comunidad mestiza con origenes indigenas en
el periodo precolombino, y que a lo largo de la historia, su poblacion ha quedado
expuesta a los eventos migratorios y belicosos, los cuales lejos de fragmentarla,
han logrado una consistencia, que de acuerdo a su autodenominacién, no es
indigena en la actualidad. Sin embargo, ha sido reconocida por sus pobladores
como el resultado de ambas herencias, la mesoamericana y la colonial. Lo cual
hace reflexionar acerca del poder que la tradicion oral posee, ya que después de
un devenir de acontecimientos historicos de largo tiempo, las narrativas
tradicionales han logrado permanecer, si bien no de forma intacta, en cuanto a lo
fundamental de las historias, con especial énfasis en el relato mitico de San
Miguel y Tlan, estas siguen siendo un elemento esencial presente en la vida actual
del pueblo, que han logrado mantenerlo unificado a través de los embates del
tiempo, y aun hoy en dia dan cohesion y sefalan la manera de vivir en comunidad

a través de los elementos tradicionales que relatan.

Antes de dilucidar los asuntos referentes a las concepciones cosmolégicas que

prevalecen entre las personas de Tecomatlan, es debido sefalar algunas de las
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caracteristicas particulares que se han podido encontrar acerca de la trasmision
oral de las narrativas tradicionales en esta poblacion. Una de ellas es la
determinaciéon de los espacios que se destinan a la narracion de las historias
tradicionales; en los amasijos panaderos, los tiempos de la cosecha y en el
descanso después de las actividades laborales. En ellos convergen los grupos
generacionales y el tiempo para exponer las narraciones, esto dado en un
ambiente endocultural, puesto que también en ocasiones son expuestas a los

comensales durante las fiestas religiosas, aunque solo de forma ilustrativa.

A partir de la reunién de las generaciones en estos espacios es posible, una
comunicacion de gran alcance que hace incluyentes a los individuos y ademas los
hace participar en la vida comunitaria y tradicional. Dado el gran poder de difusion
y convocatoria de la tradicion oral, también es posible experimentar las historias
tradicionales, mediante los encuentros extraordinarios con los seres y fuerzas

sobrenaturales.

Seguido de esto, las historias recopiladas hablan de las acciones, voluntades,
manifestaciones y encuentros con los seres y las fuerzas sobrenaturales. Estan
aquellas donde el ser humano tiene un protagonismo a lado de estos seres, y
aquellas que narran el origen y las caracteristicas de los mismos. Sin embargo,
resalta la historia de la Vibora Tlan y San Miguel por ser un relato donde la parte
humana se relega a la expectacion de las acciones de los seres extraordinarios,
ademas de poseer un sentido y una consideracion religiosa, es decir, es una
historia sagrada y por lo tanto verdadera. Su autor y tiempo de creacion son
indefinidos, pero a la vez estan presentes y retoman vigencia cada momento en

que son presentados en la exposicion oral.

También la tradicion oral, permite que la comunicacion sea mutua entre los
pobladores de la comunidad, a la vez que lo hace también en relacion a los seres
sobrenaturales y las fuerzas de la naturaleza, como se vera expuesto mas
adelante mediante el desarrollo de las practicas rituales en las fiestas dedicadas al
santo patrono San Miguel y a las Cruces. Es decir, la tradicion oral concede los

lazos comunicativos donde el individuo puede entablar relaciones con el resto de
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su comunidad, y la comunidad con sus divinidades, esto a partir de los sitios y
tiempos especificados en las narrativas tradicionales que renuentemente aluden a
los sitios naturales y a las fechas establecidas. Por lo cual, también proponen la
manera de vivir en comun unidad. Reconocen los lugares habitables para el
hombre delimitandolos de los que se consideran las moradas de los seres y
fuerzas sobrenaturales, hablan de los origenes de la creacion del pueblo y dan la
nomenclatura del lugar. Establecen el culto y los rituales religiosos, ademas de los
comportamientos morales en las festividades patronales, como la prohibicién del
trabajo y la realizaciéon de las ofrendas a las divinidades, es decir, instauran la

realidad.

4.2. Reminiscencias mitico-rituales mesoamericanas en la tradiciéon oral y el

calendario festivo

Hemos de reconocer con certeza que se sabe muy poco acerca de la historia
prehispanica de Tecomatlan, sin embargo, y mediante los recursos que la tradicion
oral y las practicas festivas de la actualidad nos confieren, se ha logrado
aproximar algunos de los elementos de esa época, y que posteriormente a la
conquista espanola, lograron trasladarse a la cosmovision mestiza que aun hoy en
dia los proyecta en algunas de las representaciones de la vida comun vy ritual de

Tecomatlan.

Dentro de este punto, la categoria de la mitica fundacional en Tecomatlan
obedece a un momento de creacion, dado desde la instauracion de un territorio,
que si bien, no ha sido creado cosmogonicamente, si se le relata desde un tiempo
de caos, de desorden, peligro e inseguridad para la habitacion del lugar, este
espacio se conocera de acuerdo al relato mitico de la Vibora Tlan y San Miguel,
como “El Pedregal”. Pues es este el sitio donde se presenta el tiempo de origen de
la historia, dado que representa el primer sitio de morada de los “antiguas”

ancestros de la comunidad.
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Sin embargo, segun las descripciones recopiladas acerca de “El Pedregal”, este
sitio primigenio cumple con las caracteristicas del contexto prehispanico. Y aunque
la tradicién oral no da grandes explicaciones sobre este momento inicial. No por

ello no se tiene una imagen recurrente acerca de ese espacio original.

Junto con los limitados recursos arqueoldgicos, histéricos e iconograficos se ha
tratado de dilucidar como era este antes de las intervenciones de las relaciones

miticas y de la llegada de los esparioles®.

De acuerdo a los antecedentes histéricos, es preciso aclarar, que la historia de la
fundacioén del pueblo de Tecomatlan no se limita a la que actualmente prevalece,
sino que se extradita mas alla de esta, puesto que, segun estos antecedentes los
primeros pobladores habian sido grupos olmecas ubicados en el horizonte
preclasico (1500aC-100dC); posterior a ello, la llegada de nuevos grupos étnicos
provenientes de los estados de Morelos y Guerrero, confluyeron con los grupos
matlatzincas ya entonces establecidos durante los ultimos afnos del horizonte

clasico.

En gran medida la opinion popular, reconoce que los primeros pobladores del
territorio de Tecomatlan eran grupos indigenas migrantes que convergieron antes
de la llegada de los espanfoles en este territorio. Algunos suponen la originalidad
de las poblaciones prehispanicas de la region denominandoles “Pueblos viejos”,
en los cuales se identifican las localidades de: Zumpahuacan, Acatzingo,
Malinalco, Xochiaca y Tecomatlan®’; de los cuales a excepcion de Malinalco y
Xochiaca, los demas poblados aparecen retratados con una historia de
refundacién durante la intervencién de la conquista espafiola. En comparacion con
la distancia que se desplazaron Quilocan o Zumpahuacan el Viejo, y Acatzingo o
Tenancingo el Viejo de sus lugares actuales, su trayecto es mayor y su
translacion persigue otros motivos que en el caso de Tecomatlan, en el cual la

distancia entre “El Pedregal” y el actual pueblo no rebasa el kilbmetro de distancia,

>® Atecomatldn. Véase 2.4.1.
> Los cerros y los reventones. Salvador Fernando Pacheco. Véase 3.1.5.
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ademas de que la toponimia, como se vera mas adelante, es inversa a los

acontecimientos historicos, pasa del castellano al nahuatl.

En consideracién, Tecomatlan ha vivido no uno, sino varios momentos de
fundacién, pues recordemos que la historia reciente del mestizaje colonial
comprende apenas unos 500 afios después de La Conquista, en comparacién con
los mas de 2000 afios aproximadamente, de la historia mesoamericana en que ha
sido habitado este territorio. Al respecto de esto y para poder comprender mejor la
historia de la fundacién presente de San Miguel Tecomatlan, hemos de recurrir a
una fundacioén anterior que aun se asoma en algunos elementos actuales, los de la

fundacién mexica.

4.2 1. El paisaje mitico-fundacional. Vestigios de la colonizacion mexica

Hacia el afno 1479, con el expansionismo mexica de Axayacatl se logro la primera
colonizacion imperial y la imposicion de los rasgos culturales de una de las
civilizaciones hegemonicas mas poderosas del periodo precolombino en lo que
hoy comprende el sureste del estado de México y las colindancias con los estados
de Morelos y Guerrero, la cual como en otras regiones se encontraba organizada
por distintos calpullis o barrios anexados a un senorio local. De este periodo
anterior a los mexicas aun se desconoce si Tecomatlan existia como un agregado
al seforio de Tenantzinco o al de Malinalco, o era una poblacion independiente.
Sin embargo, se sabe que la colonizacién mexica alcanz6 una gran influencia en
varios aspectos de la vida sociocultural de los pueblos dominados. Tan solo la
nomenclatura del lugar esta constituida por vocablos nahuas, por lo que en las
cuestiones politicas y religiosas los rasgos también eran de gran importancia, ya
que un distintivo de las hazafas victoriosas de Axayacatl era el erguimiento de

esculturas ofidias en las poblaciones que habian sido conquistadas®, las cuales

% Rosaura Hernandez Rodriguez. 1997. Zumpahuacan. Col. Diez, Cuadernos municipales. El Colegio
Mexiquense A.C. Zinacantepec, Estado de México. pp. 14.
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se encuentran en gran parte de los pueblos de la regién, a saber, Coatlan del Rio,

Coatetelco, Zumpahuacan, Malinalco y Tecomatlan, entre otros®’.

Ademas de la demarcacién politica que las esculturas serpentinas advertian a los
lugares conquistados, el ejercicio del poder estaba acompafado por el culto
religioso, por ello estas imagenes totémicas pasaron a tener gran representacion
en la cosmologia local y en las practicas religiosas, que no batallaron mucho para
integrarse a la vida de los pueblos dominados, pues por lo general se veneraban a
los mismos dioses y sus diferentes advocaciones en las distintas culturas del area
mesoamericana. Al igual que esto, el préstamo de los relatos miticos y sus

apropiaciones locales era una situacién comun.

El culto a la serpiente mexica, hizo que esta pasara a representarse en la
cosmologia local de cada pueblo de manera diferente y se diversificara, ya que en
el pensamiento prehispanico ésta podia simbolizar distintos elementos a la vez.
Atendiendo mas prontamente al caso presente de Tecomatlan, la serpiente, quiza
adjudicandolo mas a un paralelismo cultural, posee una intrincada relacién con el
numero siete, que convergera mas adelante con el sincretismo cristiano de la
conquista espafiola. Y dado que la serpiente, en una de sus advocaciones
representa las oquedades de la tierra, y en otra el agua que corre por el
subterraneo, alude a los argumentos simbdlicos de dos cuestiones a considerar.
En una primera suposicion, la descripcion del paisaje relatado sugiere que se trata
del mito mexica de la peregrinacion de las siete tribus nahuas que habian salido
de Chicomoztoc “lugar de las siete cuevas”, asi como el sitio rodeado de agua de
donde habian partido los mexicas llamado Aztlan. De esta manera los siete cerros
que se describen en la tradicién oral de Tecomatlan, y el gran rio que se cree que
existe dentro de estos, pasan a ser una representacion palpable en el paisaje de
las reminiscencias que se narran de los sitios miticos mesoamericanos. Ya que
estas representaciones imaginarias de las ciudades divinas, posteriormente pasan

a los planos terrestres de forma pragmatica tratando de imitar la esencia

ot Trabajo de campo, 2015.
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sobrenatural en donde moran las divinidades y los ancestros de la poblacién que

les sucede.

Cabe decir, que no es excepcional encontrarse con este tipo de adjudicaciones al
mito de la peregrinacibn mexica y otros relatos similares, pues se trata de los
procesos culturales que se dieron mediante la imposicidn politica y la hegemonia
religiosa impuesta desde las culturas nahuas dominantes del horizonte posclasico-
tardio hasta la llegada de los espafioles. En este caso nuevamente encontramos a
la montafia paridora de vida, pues el acto simbdlico de salir de la profundidad del
vientre subterraneo navegando por un canal acuatico, converge en la analogia
recurrente para explicar el origen de la vida y de las cosas por medio del parto
natural de los dioses creadores (Garcia 2006:35). En este primer aspecto se
denota lo profundo que la herencia religiosa de los mexicas habia logrado en la

poblacion del entonces territorio de Atecomatlan.

Una segunda suposicion, sugiere que se trata de la alusién al mito de la creacion
mesoamericana del mundo, el cual habia sido formado por el desmembramiento
de las partes masculina y femenina de un reptil gigante de nombre Cipacli por los
Tezcatlipoca, blanco y negro, convertidos en serpiente, y que después se
representarian en la personificacién del dios Tlaloc-Tlaltecutli formando sus fauces
y caracteres faciales. Por ello es que el afio debia dividirse en los cultos solares de
sequia y aquellos acuiferos de la temporada de lluvias (Broda 2009:60). En
correspondencia a la creencia que se tiene en Tecomatlan acerca de la
composiciéon del paisaje y su cupo hidrolégico al interior, asi como la suposicién de
que la Vibora Tlan reside aun dentro de los cerros, nos lleva a plantear, la relacion
que se tiene con la creencia prehispanica de la existencia de diferentes
dimensiones donde vivian las divinidades. Segun la naturaleza de los dioses sus
moradas estaban constituidas por los elementos que dominaban; distintas de
éstas se atribuyen a las cavidades de la tierra, sin embargo, Tlaloc es quien hace

mejor referencia a los elementos que se presentan a continuacion.

El Tlalocan era el lugar donde habitaba el dios de la lluvia, y era concebido como
un espacio dentro de los cerros dénde existia un mundo habitado por los subditos
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del Dios-agua, y de donde emanaban las fuentes fluviales. Se pensaba que los
rios y corrientes venian de este sitio, ademas que, de la punta de los cerros
emanaban las nubes, asi como que en el interior de los cerros habitaba el dios de
la lluvia, y en muchas otras ocasiones eran las montafas las propias
personificaciones de este (Contel 2009:22). En la actualidad, se cree en
Tecomatlan que en las montafas existe una laguna o rio corriendo al interior de
los siete cerros del paisaje, y que cuando las lluvias se cargan se corre el riesgo
de que se “revienten”, cosa que ya ha pasado antes. Pero aun se vive con el
temor de que suceda de nuevo, por ello se realiza la festividad del “levantamiento
de las cruces” en cada uno de los pies y cimas de los cerros, asi como en los
lugares donde “se aparece el diablo”, cuyas celebraciones se extienden durante
los principios de los meses pluviales y cesan antes de la fiesta de la Virgen del
Carmen. En consecuencia, las imitaciones de los sitios miticos y su sacralizacién
mediante los rituales correspondientes, forman los lazos entre el plano de las

divinidades y de los pobladores destinados a la comunicacion cosmoldgica.

Volviendo al asunto de “El Pedregal’, este se encuentra representado en el
imaginario colectivo como un lugar ubicado en medio del valle de Tecomatlan
delimitado por dos corrientes de agua que lo rodean. Aunque hoy en dia ya no
existe rastro notable del antiguo establecimiento, se sabe que se trata de un sitio
prehispanico con edificaciones y yacimientos de ceramica, de las cuales se cuenta
en la tradicién oral, era frecuente encontrar piezas de idolos y tepalcates en forma
de vasijas y cajetes. De igual manera se cuenta que la poblacién era de origen

indigena y habitaba en casas de tenamiles®® de carrizo y adobe.

Sin embargo, el Atecomatlan prehispanico, hace referencia a un importante
elemento simbdlico y ritual que se enfoca a los cultos del agua. Pues son las
vasijas y jarrones, los grandes auxiliadores del dios Tlaloc, que guardaban en ellos
las aguas sagradas, y los elementos que la acompanaban: las nubes, la lluvia, el

granizo y el aire.

®2 Tenamil. Pared hecha a base de carrizo y torteado de adobe. Trabajo de campo, 2015.

170



Los recipientes, en tanto, contenedores hechos de tierra y conductos, se
relacionan estrechamente con las caracteristicas del paisaje (...) Se usan las
vasijas en contextos rituales para representar manantiales y conductos hacia
el inframundo acuatico de los ancestros (Shaafsma 2009:50).

El “tecomate”, como antes mencionabamos, hace analogia a los receptaculos
contenedores de agua, y este a su vez reflejado en la composicién geografica del
paisaje de Tecomatlan, pues como hemos visto las vasijas y cajetes representan
la forma del paisaje y la morada de las divinidades del agua y de los ancestros en
su interior. Mientras tanto, el reverdecimiento y la sequia de su exterior expresa la
condicion en que se encuentran los que habitan dentro de los cerros. Al respecto

fray Bernardino de Sahagun, describe que,

El Tlalocan era una montafia hueca y repleta de agua que tenia como
replicas todas las elevaciones del paisaje. “Y decian que los cerros tienen
naturaleza oculta; solo por encima son de tierra, son de piedra; pero son
como ollas, como cofres estan llenos de agua...” (Sahagun, lib.XI, cap. XII,
S.1) (Lopez-Lujan 2009:52-53).

Por ello, no es de sorprenderse que la carga festiva se intensifique durante los
meses de lluvia, pero también durante los de sequia. Sin embargo, siguiendo la
tradicion oral y los hechos histéricos, el nombre prehispanico de Atecomatlan
desaparece con la llegada de los espafioles, y se le confiere el de “El Pedregal”.
Esta nomenclatura se trata de explicar desde distintas perspectivas, ya que por
ser un tiempo remoto y poco conocido, los argumentos se encuentran abiertos a la
discusion de estos elementos. Lo mas convincente es que después de la
conquista europea, los espanoles habian construido un pequefio templo con las
piedras de los templos prehispanicos, el cual después de haber sido abandonado
para fundar el nuevo pueblo, se habia derrumbado y habian quedado solo los

escombros de las piedras, de ahi que se le quedara como “El Pedregal”.
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Lo cierto es que, la negacién de la nomenclatura nahua, sirvi6 de base para
sostener la resignificacién del nombre prehispanico por los espafoles en la nueva
fundacién del pueblo, la cual mostraba un significado diferente que no excluia las
creencias antiguas, sino que las reconfiguraba en una nueva historia que era apta
para una sociedad que comenzaba una historia a base del mestizaje de ambas

culturas, la indigena y la espafola.

4.2.2. El culto a los cerros-Tlaloc

También se desconoce bastante acerca de la vida religiosa del territorio de
Tecomatlan anterior al periodo colonial, sin embargo, con la ayuda de los
elementos presentes en el nombre de algunos sitios, de la ejecucion de algunas
festividades y con el apoyo de las investigaciones histdricas que se han
desarrollado respecto al tema, es posible suponer, en un primer momento, algunas

aproximaciones al culto dado durante esa época.

En la actualidad, en uno de los cerros préximos al Pedregal denominado
Coatepequito, se realiza la festividad en honor a San Lucas el 18 de Octubre en la
que confluyen las localidades vecinas de San Simonito y Zepayautla. Sin
embargo, lo que interesa aqui es la prevalencia de la denominacion prehispanica,
pues el nombre de este lugar de origen nahua se traduciria como “Cerro (cerrito)
de la vibora”, por su castellanizacion en diminutivo. Hemos de aclarar que el Cerro
de la Vibora Tlan y el de Coatepequito, se tratan de dos elevaciones distintas,

pero ambas se encuentran conjuntas orograficamente.

Como es sabido, en la cosmovisidbn mesoamericana, los sitios de culto se
encontraban elaborados conforme a la dualidad primordial, ya que los altares
naturales y los reproducidos en las construcciones piramidales, estaban
acompanados de dos en dos. Por lo que ambos cerros suponen ser los lugares

naturales donde se encontraban los dos principales altares prehispanicos.
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En vista que no se encuentran por el momento mas datos que amplien nuestros
supuestos acerca de esta época, haremos recurso de la tradicién oral, que como
hemos advertido, no distingue claramente la vida prehispanica, de la relatada en el
sitio de “El Pedregal”’. De esta manera se menciona que, “el pueblo que en antes
era alla en’ El Pedregal’, tenia que ir a dejarle un nifio al rio, asi en un canasto, en

un chiquihuite con flores para que no se enojara”®.

Es evidente la gran cantidad de elementos que se presentan en este momento
inicial del mito que nos permitiran ir abordando consecutivamente otras cuestiones
como los son los seres protagonistas del evento mitico. Por ejemplo, la cita
anterior describe el acto de un sacrificio infantil a una deidad sobrenatural, que
lejos de manifestar temor y peligro para la vida del antiguo pueblo de “El
Pedregal”, como hoy se entiende, visto desde la cosmovision mesoamericana, el
peligro al que se hace referencia seria por el incumplimiento de los deberes del
culto a las deidades prehispanicas, lo cual podia ocasionar su enojo y la
destruccion de las poblaciones, ademas de poner en riesgo los planos de la

realidad humana ante las manifestaciones inconformes de los dioses.

Los sacrificios humanos en el area mesoamericana constituian un asunto de suma
importancia para el reavivamiento de las esencias divinas. Sin embargo, no todas
las victimas eran al azar en una u otra ceremonia ritual; se hablan de sacrificios
especificos en cada una de las fechas calendaricas dedicadas a determinados
dioses en particular. Las deidades que recibian los sacrificios de nifios, como lo
confirma el relato de Miguel Angel Cruz Sandoval, que menciona que, “lo mas
lamentable es que (Tlan) devoraba nifos, Unicamente ninos”, y los sacrificios
prehispanicos dénde unicamente se sacrificaban infantes eran aquellos dedicados

a los dioses de la fertilidad y de la lluvia.

Las fiestas dedicadas al propicio de la lluvia comprendian la mitad del afo solar
distribuidas a lo largo de las temporadas de sequia y de las precipitaciones
pluviales. En el calendario festivo de las dieciocho veintenas, las festividades a
Tlaloc y sus advocaciones, comprendian distintos sacrificios infantiles, ya que el

® Relato mitico de la Vibora Tldn y San Miguel. Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”. Véase 3.1.2.
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dios se veia acompafado de los Tlaloque, los cuales eran espiritus enanos que lo
auxiliaban en las labores de hacer la lluvia (Broda 1971:254). Por lo regular
aparecen tres o cuatro Tlaloques en las representaciones que acompanaban al
dios, los cuales se disponian vacantes al plazo de un afo, y tenian que ser
renovados mediante el sacrificio de nifios que vigorizaran sus poderes

sobrenaturales.

Las fiestas sacrificiales de infantes se realizaban mediante dos tipos de rituales;
aquellos que respondian a las situaciones emergentes, es decir, cuando se
presentaban intensas heladas y sequias largas; y los segundos, que estaban
establecidos en las veintenas del calendario mexica. En el cual se anunciaban las
celebraciones mas importantes al dios Tlaloc, como el Atlcahualo, la primer
veintena del afo, que estaba regida por el nacimiento del sol en la Montana
Fantasma del Monte Tlaloc, en el que se sacrificaban a los nifios mediante el
desangramiento, el desollamiento y la decapitacion; se menciona que entre estos
lloraran mas los resultados serian mejores, ademas de esto, otras ofrendas que
acompanfaban la celebracion, consistian en el ofrecimiento de figurillas liticas o de
arcilla con las imagenes de los Tlaloques, ademas del ofrecimiento de granos

secos y piedras preciosas o chalchihuites (Diaz 2012:23-25).

El catolicismo colonial asimil6 las creencias prehispanicas, dando como resultado
festividades que hoy en dia se siguen realizando de la manera mas habitual, tal
es el caso de la celebracion del Dia de la Candelaria, dénde en Tecomatlan, asi
como en otros lugares del pais, se visten a las figurillas de los nifios dios y se
llevan al templo catdlico, donde se presentan junto con las semillas que seran
sembradas en la temporada de lluvias, al igual se bendice el agua y los sirios que
la gente lleva a los templos durante las homilias celebradas el 2 de febrero, fecha
proxima al inicio del Atlcahualo mexica. Posterior a esto se continuaban las

festividades durante la temporada pluvial.

Antes de continuar, haremos una breve anotacién con respecto a la sincronizacion
de las fechas de los calendarios prehispanicos a los europeos, pues las

festividades mesoamericanas variaban segun se propone aqui, de acuerdo a las
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condiciones climatologicas de la region donde se celebraban, desde luego, sin
perder la correlacion con el orden de las veintenas establecidas. Sin embargo, lo
que se plantea aqui, es que las fiestas y rituales se ejecutaban conforme se
presentaran los eventos naturales, pues en esta region del sureste del estado de
México, la temporada pluvial comienza durante el verano y termina en los primeros
dias del otofio; con respecto a otras regiones como la del Valle de México o de
Toluca, donde la temporada de lluvia se presenta entre los meses de la primavera

y el verano.

Aclarado lo anterior, debemos no confiar absolutamente en las fuentes registradas
que detallan la vida ritual de las veintenas mexicas del Valle de México. Por lo
cual, es de suponer que existia un ajuste de las festividades del centro de México
en el territorio de la region suriana donde se ubica Tecomatlan. Ademas de que
varios investigadores han registrado cambios calendaricos que podrian presumir
distintas fechas en el calendario occidental, con respecto a los dias mexicas. Es
decir, se tiene dos fechas gregorianas para una del Cecempohuallapohualli “ciclo

de sacrificios infantiles” (Diaz 2012:24).

Continuando con las festividades a las deidades de la lluvia, las que sobresalen
después del Atlcahualo son las veintenas de Tozoztontli®® y Hueytozoztli® “la
pequefia y la gran vigilia”, en la que los sacrificios infantiles destacados eran
dedicados, entre otros dioses, a los Tlaloque y a Chicomecdatl “Siete-serpiente”.
Destaca el culto sacrificial en la cuspide de los cerros, y el ofrecimiento de flores
con que eran revestidas las imagenes de los dioses. Dicha festividad se supone,
tiene relacion con la celebracion de la Santa Cruz y el culto a los cerros, pues
entre algunas practicas rituales se reviste las cruces con flores y se levantan en lo
alto de los cerros, como ocurre en Tecomatlan. Los sacrificios de tlaloques

correspondian al numero de cerros que debian renovarse, y en relacién con

* Tozoztontli “La pequefia vigilia” (2016). Consultado el 7 de septiembre, 2017. Enlace electrénico:
http://arqueologiamexicana.mx/calendarios/tozoztontli

& Huey tozoztli “La gran vigilia”. Consultado el 7 de septiembre, 2017. Enlace electrénico:
http://arqueologiamexicana.mx/calendarios/huey-tozoztli
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Chicomecoatl, que ademas de ser una deidad, también representaba una fecha

importante para la renovacion.

Las celebraciones a la Santa Cruz en Tecomatlan se extienden mas alla del 3 de
Mayo del santoral catdlico. Pues se cuentan mas de 23 fechas donde son erigidas
cruces de gran tamano repintadas de verde y blanco, con adornos florales en su
cuerpo y llevadas en procesion a las cuspides de los cerros con comida, musica y
cohetes. Sin embargo, son de mayor importancia para la poblacion aquellas de
gran tamafo ubicadas en los cerros mas altos, que suponen ser los siete montes
que se describen en la tradicion oral. Dicha festividad refuerza la suposicion de
que ésta ritualidad a las cruces o “crucecitas” como les llaman los pobladores, esté

fuertemente ligada a la de los sacrificios de los Tlaloques durante los primeros

meses de la temporada de lluvias.

Fig. 9. Paisaje sagrado del Valle de Tecomatlan. Elaboracion L. Carlos Pacheco. Trabajo de campo,
2017.
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La festividad mas solemne a Tlaloc, era ejecutada durante la veintena del
Etzacualiztli®® correspondiente a las semanas de mayo vy junio, en la que como
advierte el nombre, eran celebraciones donde sobresalia el ofrecimiento de
alimentos hechos a base maiz y frijol, destacando el atole que se repartia
publicamente a las personas que se disfrazaban de los Tlaloque, y que al final de
la veintena eran sacrificados en los “Tlalocan” o templos dedicados al dios de la
lluvia, donde se les sacaba el corazon y se depositaba en el mixcomitl “recipiente

de nubes” de colores alusivos a la lluvia.

Durante las festividades a las cruces en Tecomatlan estas son bajadas de sus
sitios en lo alto de los cerros por los mayordomos y padrinos, los cuales son
cambiados al plazo de cada afo. Las cruces son dirigidas a la casa del
mayordomo, donde permanecen durante nueve dias en los que se les hacen
rosarios. El ultimo dia por la noche se lleva a cabo “la velada”, donde previamente
estas se adornan con follaje natural, flores artificiales y una “sabanita”, y se les
lleva en procesién por las calles de la localidad con musica y cohetes hasta llegar
a la casa del padrino, donde se ha preparado un altar dedicado a la cruz. Se
reparten tamales y atoles frutales a la gente que las acompana. Al dia siguiente
por la mafana “las pefas” que sostienen a las cruces son repintadas de color
blanco. Se retoma la procesiéon de nuevo, primero al templo de San Miguel
Arcangel, donde se les oficia una misa y son santificadas con agua bendita,
después el cortejo continua hasta llegar nuevamente a la casa del mayordomo,
quién ofrece comida y bebida a los acompafiantes antes de partir a lo alto de los
cerros, donde se realiza “la parada” de las cruces, la cual se hace durante el
ocaso que se da en el poniente para que las cruces queden mirando hacia él,
después la gente que ha subido a dejar a las cruces a sus pefas regresa al

pueblo.

® Etzacualiztli “Cudndo se come Etzalli (guiso de maiz y frijol)” Consultado el 7 de septiembre, 2017. Enlace
electrénico: http://arqueologiamexicana.mx/calendarios/etzalcualiztli
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El ofrecimiento de alimentos nocturnos y diurnos resalta en esta ocasién, asi
también como la semejanza que tienen las “pefas” a los recipientes de nubes o

|67

mixcomitl®” prehispanicos.

Los sacrificios de niflos también eran ejecutados en honor al dios Tezcatlipoca
negro, en Tlaxoximaco, sin embargo se habla de jévenes que lo representaban
durante un afio, rodeados de lujos y placeres, al final de la veintena eran

sacrificados.

La veintena siguiente era Teotleco, mes del “descenso de los dioses”, al final de
este mes se esperaba el retorno de los dioses, para lo cual se les ofrecian mas
sacrificios infantiles, pues en especial se esperaban a los dioses innumerables, es
decir, los 400 diosecillos de cada deidad. En parrafos anteriores se mencionaba
acerca de la realizacion de la fiesta en honor a San Miguel Arcangel y de la
liberacion del mal o de los malos aires, el dia 28 de septiembre en la localidad,
para lo cual los pobladores de Tecomatlan sefalan los lugares y las cosas que
ellos consideran que estan en riesgo por las fuerzas malignas, colocando cruces

de pericon para que estas no se posean dentro.

La planta de pericon o yautli®®, también estaba fuertemente ligada al culto de la
divinidad de la lluvia, pues en las ofrendas, los nifios eran revestidos con esta
planta antes de ser sacrificados en las cimas de los cerros y yacimientos de

fuentes de agua.

Se esparcia el yauhtli en el templo de Tlaloc y se quemaba, como incienso,
para proveer un fondo aromatico. En la noche se celebraba una fiesta. Las
victimas se sacrificaban a medianoche, los espectadores llevaban flores de
iztauhyatl®. Unos las llevaban en la mano, otros las ponian sobre sus orejas.

* Mixcomitl “El vaso de las nubes”. En él se depositaba en ciertas ocasiones el corazén de los nifios
dedicados a Tlaloc. José Contel (2008) Tldlloc, el cerro, la olla y el chalchihuitl. Una interpretacion de la
Idmina 25 del nb cddice borbdnico en ITINERARIOS Vol.8, 2008. pp.168.

*® El yauhtli (Tagetes lucida) es conocido también como yauhtli, periquillo, pericdn o flor de Santa
Maria. Bernardo Ortiz de Montellano (1972) Las hierbas de Tldloc. IIH-UNAM. México, D.F. pp.288.
* El iztauhyatl (Artemisia mexicana) se conoce también como ajenjo del pais, estafiate o istafiate.
Bernardo Ortiz de Montellano (1972) Las hierbas de Tldloc. IIH-UNAM. México, D.F. pp.288.
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Abanicaban a los nifios con las flores, pues creian que éstas ahuyentarian
los gusanos que pudieran infestarles los ojos. En el Atlcahualo, las
ceremonias incluian el sacrificio de nifitos (preferiblemente de "banderas
humanas", nifios con dos remolinos en el pelo), en la cima de ciertas colinas
(tlaloque). El nombre Yauhqueme (vestido de yauhtli) se aplicaba tanto a uno
de estos cerros como al nifio que iba a ser sacrificado en su cima.
Yauhqueme es uno de los dioses inscritos en los Primeros Memonales, |o
que confirma que es uno de los tlaloque (Ortiz de Montellano 290-291).

Analogo a las practicas del catolicismo colonial, los rituales prehispanicos de los
sacrificios infantiles revestidos de pericon pasaron a ser representados en la
colocacién de ofrendas florales de esta planta en forma de cruz para santiguar y
proteger las casas de los nuevos creyentes cristianos en contra del demonio,
plano al que pasaron las antiguas divinidades mesoamericanas. Los
cuatrocientos diosecillos que se esperaban en esta festividad se convirtieron en

los malos aires para la cosmovision catolica mestiza.

El mes Tepehuihuitl, era el mes dedicado a “los festines de los cerros” y
estaban enfocados a la peticion de lluvias. Por lo general se asistia a las
cumbres elevadas de las montafas a ofrecer sacrificios y pedir la intervencién
de Tlaloc y Chalchiuhtlicue en el control de las precipitaciones, asi como su
agradecimiento por la lluvia al Tepeyodlotl “corazéon de la montana” (Contel
2009:23). Su semejante en la elaboracion del calendario gregoriano, es durante
el 10 y 29 de octubre, cuestion que paso a tener representatividad en la fiesta
de San Lucas7°, que como hemos insinuado con anterioridad, se lleva a cabo
veinte dias después de la de San Miguel Arcangel, y es venerado en la cima del

cerro de Coatepequito cerca de Tecomatlan.

En Tecomatlan existe una planta que es utilizada con este fin, a pesar de no ser a la que se le hace
referencia en la cita. La “hierba de Santa Maria” (Chrysanthemum parthenium) es colocada sobre las
orejas para la proteccién de los aires del monte y de las barrancas cuando el cuerpo se calienta o después de
los alimentos. También es utilizada en las “limpias”, para sacar el frio, las nubes de los ojos y el espanto que
causan “los aires”. Trabajo de campo, 2016.

7 Tepeilhuit! “festin de los cerros”. Cédice Tovar, seccion calendarica. Juan de Tovar. 1585. Biblioteca John
Carter Brown. Consultado el 7 septiembre 2017. Enlace electrénico: https://www.wdl.org/es/item/6740/
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Otra veintena relacionada a las practicas lluviosas era la de Atemoztli “la bajada
de lluvias” cuyos sacrificios conmemoraban el mito del diluvio Nahui-atl “4 agua”,
donde la humanidad habia sido erradicada en el gran diluvio. En la ultima
veintena, lzcalli “la resucitacion”, se sacrificaban nifios que se embriagaban con
pulque, desangraban e inmolaban; esta celebracion recordaba a la creacion de la
humanidad después de que esta habia sido destruida por el fuego en la fecha

Nahui-quiahuitl “4-lluvia”.

Posterior a ello, se daba por terminado el afio y le sucedian los dias nemotemi, los
dias de la inexistencia. Las vigilias y ayunos eran el sacrificio prominente, se
restringian las relaciones carnales, pues se trataba del tiempo preliminar antes del
inicio del nuevo afo cuando se volvia al tiempo del caos donde nada habia sido
creado aun (Diaz 2012:27). Asi de esta manera para la cosmovision

mesoamericana:

Los cerros asi como los lagos, los rios y las fuentes pertenecian a los
Tlaloques y eran en realidad un solo dominio. En el Libro Xl, Sahagun
describe de manera evocativa la vision del mundo azteca segun la cual todo
el espacio por debajo de la tierra estaba lleno de agua; ésta procedia del
Tlalocan y salia por los manantiales a formar los rios, los lagos y el mar. Los
montes tenian la funcién de retener las aguas como “vasos grandes o0 como
casas llenas de agua; y que cuando fuese menester se romperan... y saldra
el agua que dentro esta, y anegara la tierra; y de aqui acostumbraban llamar
a los pueblos donde vive la gente ‘altepetl’ que quiere decir ‘monte de agua’
o ‘monte lleno de agua’ “(HG, XI, 12, 1956, 3, p. 344). Los dioses de la lluvia
tenian las aguas en su poder para enviarlas a la tierra, donde sus efectos
podian ser beneficiosos o nocivos. Las cumbres donde se engendraban las
nubes, las cuevas en los montes, los montes, asi como las fuentes y los rios
eran los lugares sagrados de los Tlaloques. (Broda 1971:259).

A manera de conclusion para la presente unidad de analisis. Como hemos
inferido, varias de las practicas rituales que se hacian durante las fiestas a los
dioses de la lluvia del periodo prehispanico, estaban fuertemente ligadas a
actualizar los mitos que explicaban el origen de las cosas. Por ello la

sistematizacion que se tenia, era precisa al momento de los ciclos pluviales. De
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las cuales resaltan las festividades dedicadas al culto de los cerros y los sacrificios
de nifos. En el “levantamiento de cruces” de Tecomatlan, estas mismas,
representan las ofrendas como si se trataran de los propios Tlaloques o nifios
sacrificados de la antigliedad, ademas de las ofrendas de alimentos nocturnos a
base de maiz, y su depdsito en las pefas blancas, semejante a las ofrendas de
corazones en el mixcomitl prehispanico. Otra festividad, es acerca de “la puesta de
la cruz de pericon” y la relacidn que se tiene con el regreso de los diosecillos del
agua; tal motivo nos hace sospechar, que la cruz de pericon se coloca como
ofrenda a estas fuerzas sobrenaturales o “aires”, y que estos, a su vez
representarian el alma de los nifios sacrificados en los tiempos del mito; ya que en
el mundo prehispanico esta flor revestia a los menores que iban a ser sacrificados

al dios Tlaloc.

En general se pueden hablar de varias reminiscencias de los mitos y rituales
mesoamericanos que se siguen representando a través de las practicas religiosas
del catolicismo popular, impuestas en el periodo colonial; aquellos rituales acerca
del revestimiento de los nifios dios en el dia de La Candelaria, o el de “las
arrulladas”, igual al nifio dios en La Navidad; o esas otras practicas festivas que
tienen sus origenes en el tiempo prehispanico y después transgredieron a otros
periodos histéricos hasta llegar al tiempo actual, tal y como puede observarse en
el calendario festivo de Tecomatlan, en el que existen algunas fechas donde se
espera la lluvia, como el dia de San Juan, o se encienden hogueras y se barren
calles y parcelas, como el dia de San José, tal y como se realizaba en los tiempos

mesoamericanos.

Lo que interesa aqui, principalmente, son las celebraciones analogas que
predominan en las festividades dedicadas a San Miguel Arcangel, y aquellos
elementos a los que hace alusién el relato mitico de la fundacion del pueblo
actual, sin dejar de mencionar, que era necesario aun en estas alturas de la
investigacién, realizar este pequeio esbozo tedrico para comprender algunos
de los elementos que seguiran apareciendo con frecuencia durante las

siguientes unidades de analisis. Las complejas relaciones religiosas que se
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presentan en los mitos y los rituales festivos del resplandor mesoamericano,
hace constatar la continuidad que estas creencias y practicas han tenido a

través de los cinco siglos desde entonces.

Las creencias y practicas festivas que se conservan en Tecomatlan son
producto de ese pasado prehispanico, que a pesar de haber sido modificado en
sus argumentos originales y en sus denominaciones, prevalece en los relatos
que se cuentan en la tradicion oral, y que representan gran parte del sentido de
pertenencia que tienen los pobladores hacia el lugar, sus tradiciones y las
relaciones fidedignas con su santo patrono. Constituyen la base de su

cosmovision.

4.3. Construccion de la cosmovision popular a partir de la tradicion

mesoamericana y los procesos historicos coloniales en Tecomatlan.

La realidad de la cosmovisidon actual de Tecomatlan, es producto de los procesos
historicos del mestizaje de las culturas mesoamericanas locales y de las
encomiendas espafolas por parte de las evangelizaciones agustinas en la region
durante los anos posteriores al asedio del lugar a finales del siglo XVI. Para
comprender mejor como estos procesos historicos han intervenido en la vida
actual del pueblo, es preciso tomar ambas raices e indicar desde que condiciones

actuaron.

Mientras en Mesoamérica los ultimos afios del horizonte clasico se caracterizaron
por un gran intercambio de elementos culturales, tales como el comercio, las
tecnologias y los préstamos de mitos vy rituales, también se caracterizaron por la
gran cantidad de movimientos migratorios que dejaban las “Guerras Floridas”
avivadas por el deseo de dominacion de los mexicas quienes dejaban alianzas y
enemigos a su paso. Por otro lado, en Europa también se hacian coaliciones;

Isabel de Castilla y Fernando de Aragdon contraian nupcias para sacar a los

182



musulmanes de la peninsula Ibérica. Cuestion en la que, al igual que en
Mesoamérica, las creencias religiosas mantuvieron estrecha relacion con la vida
bélica y las iniciativas del dominio politico. Para los afios siguientes, la religion
catélica de la peninsula Ibérica se fortalecié con el apoyo de la iglesia catdlica del
Vaticano y se comenzaron a propagar las imagenes de los megalomartires y
santos que defendian y protegian a los creyentes catdlicos; destacaron las
apariciones de San Jorge, San Miguel Arcangel y Santiago el Mayor que por su
mote de “Mata-moros”, habia ayudado a los espanoles a sacar a los invasores y

unificar nuevamente el territorio.

A su llegada a Mesoamérica, los espafoles al mando de las expediciones de
Hernan Cortes, fueron recibidos por la creencia mitica del retorno de Quetzalcédatl,
causa que facilité la rapida caida del imperio mexica dos afnos mas tarde en 1521.

En adelante, la colonizacién politica y religiosa se convirtio en una sola lucha.

No hubo dos conquistas. El avance militar y la imposicion hegemonica se
validaban con la conversion de los infieles, y ésta se implantaba con el nuevo
dominio militar y politico. Asi, la apropiacion del trabajo de los indigenas
descanso en la encomienda de su evangelizacion. Las ordenes franciscanas,
dominicas y agustinas, encargadas de la cristianizacion respectivamente
desde 1524, 1526 y 1533, se distribuyeron el territorio. La conversién de la
poblacién nativa significé un esfuerzo titanico, pues la desproporcion entre el
numero de frailes y el de los indigenas era enorme; pero esa misma
desproporcion es suficiente para entender que la ensefianza masiva fue
superficial (Lopez-Austin 2016a:52-54).

A partir de entonces y dadas las situaciones internas y externas, se optd por la
iconodulia. Este proceso de sincretismo entre los antiguos dioses prehispanicos y
las nuevas imagenes del cristianismo catdlico de santos, virgenes y advocaciones
de Cristo, se asimilaron en la cosmovisidén novohispana. Para las labores de
conquista y conversion, las dérdenes religiosas formaron el eje central de las
acciones y actividades mediante la divisién de los territorios jurisdiccionales. Como
se describe en los antecedentes histéricos de Tecomatlan, para ésta época, el
territorio perteneciente al lugar, habia sido intervenido por las ordenes de los
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franciscanos y los agustinos, siendo estos ultimos los que llevaron a cabo las

diligencias religiosas desde el siglo XVI hasta finales del s. XX.

Segun las fuentes historicas, los agustinos poblaron las regiones del sur; siendo el
afo de 1537 que la orden se establece en Ocuilan con la empresa de convertir a
los ocuiltecas y malinalcas de la region al cristianismo. Se menciona la dificil labor
y la resistencia que hubo por parte de antiguos sacerdotes, quienes continuaban el

antiguo culto escondidos en la gruta de Chalma. Finalmente,

“[Para] el ocho de mayo o veintinueve de septiembre del afio de 1540,
cuando Fray Nicolas de Perea y Fray Sebastian de Tolentino... llegaron a la
cueva... ante la atonita mirada de los idolatras... pesarosos de ver rodar por
el suelo el ultimo vinculo que los unia al pasado, encontraron que sobre los
fragmentos del pétreo numen se erigia majestuosamente la imagen del
Crucificado... monjes, fieles e idolatras se prosternaron anonadados ante el
portento” (Genin 1967:101).

La orden agustina se caracterizd6 por su método “cristocentrista” de
evangelizacion, y tomo6 a San Miguel Arcangel como santo protector en esta dificil
labor de predicacidn. En el texto anterior se insisten en algunos elementos, pues
tanto el ocho de mayo como el veintinueve de septiembre, son fechas dedicadas
al arcangel Miguel. Aun en la actualidad el pueblo de Chalma lo tiene como santo
patrono (Gomez-Arzapalo 2017:54). Concorde a memoratas personales
recabadas por pobladores en este lugar hace varios afos, platicaban, que un
muchacho joven fue quién habia dado aviso a los frailes del convento de Ocuilan
de los actos paganos que se suscitaban en la cueva, y que éste los habia dirigido
hacia ellos. Tiempo después, este joven se apareceria milagrosamente en una de
las cuevas de Chalma, advocandolo a San Miguel Arcangel Se trata aqui de
desarrollar la ruta que el santo novohispano hizo para llegar a Tecomatlan.

Durante la construccion del Convento agustino de San Cristobal de Malinalco
(1540-1570), se aplicaron algunas politicas por parte de la Corona Espanola, una

de estas consistia en las congregaciones de la poblaciéon indigena en los
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denominados “Pueblos de Indios”, con esta medida desaparecieron las pequefas
poblaciones que se adhirieron a las de mayor relevancia para prevalecer(Gomez-
Arzapalo 2007:55).

Al mismo tiempo, se construyeron las “capillas de visita”, cuyas construcciones
estaban limitadas a una “nave abierta y techada con materiales perecederos, las
cuales se usaban para el oficio de misas cada determinado tiempo, ya que no
podia establecerse un sacerdote catolico en la poblacién. Estas capillas fueron
comunes durante los siglos XVI y XVII” (Zambrano 2009:16). En el mapa
novohispano de Tecomatlan (fig. 3) se observa una construccion de este tipo con

un icono que simula la representacion de San Miguel.

Por su cuenta, la tradicién oral, relata que los padres agustinos, cada cierto
tiempo, peregrinaban la imagen de San Miguel Arcangel hacia esta poblacion. Las
historias difieren, algunas mencionan que era llevado a la barranca de La Cumbre,
otros que a “El Pedregal” y otros que ya cuando el pueblo se habia establecido en
el actual territorio. Esta situacion no demuestra que la tradicion oral no se ponga
de acuerdo, sino que cada relato manifiesta una fraccién de la historia real. Desde
Malinalco se dirigian las misiones evangelistas a los pueblos de indios y con esto
a las capillas de visita, las cuales no poseian un gran valor de sitio, pues muchas

veces eran improvisadas y luego cambiadas de lugar.

Juan Estévez, cuenta que el pueblo se llamoé al inicio “El Salvador” o “El Divino
Salvador”, cuya imagen consistia en una advocacion de cristo. Como sabemos,
los agustinos recurrian a las iconografias de la pasidén de cristo para catequizar
(Bonfil 1971:189). Esta imagen no fue de inmediato comprendida por los antiguos
pobladores de Tecomatlan en comparacion con la de San Miguel Arcangel, sin
embargo, hoy se celebran a ambos santos, fiestas patronales. Tiempo después el
“Divino Salvador” mudd su nombre por el de “El Sefior de la Buena Muerte”; y el

primero se devolvié a Malinalco, donde en la actualidad es el santo patrono de ahi.

Los motivos del porqué se habria cambiado la poblacion del sitio antiguo de “El

Pedregal” al actual lugar, quiza corresponda a varias justificantes. En primer
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término, dadas las condiciones del arraigo a las creencias prehispanicas, analogo
a lo ocurrido en Chalma, el cerro de La Vibora y la cueva que ahi yace, formarian
un lugar de refugio para los antiguos creyentes mesoamericanos y conforme a
esta situacidn seria prudente actuar de la misma manera que como se habia

hecho en Chalma.

Otro motivo estaria justificado desde las condiciones naturales del terreno, en
primer lugar el sitio estaria ubicado en medio del enorme paisajismo sagrado y
mitico de la cultura originaria y seria aun mas dificil poder desprender a los
naturales de las creencias y el culto a los altares naturales de los dioses, cuestion
que no ocurrio. Ademas del paisajismo religioso, las condiciones no eran las
propicias, pues su ubicaciéon entre medio de numerosos cerros hacia que
constantemente hubieran deslaves e inundaciones por el desbordamiento de los

rios.

Por ultimo, Tecomatlan representaria, por su sistema hidrolégico de riego todo el
ano, una importante regidon para el aprovechamiento agricola de las encomiendas
espanolas; como ocurrid con el cultivo de trigo hasta inicios del siglo XX, de cuya
labranza surgié la actividad economica mas importante hasta ahora en
Tecomatlan, la panaderia tradicional. Por ello, y para un aprovechamiento maximo
del territorio de riego, la poblacion tenia que ser restituida, no lejos de estas tierras
productivas, para que los indigenas pudieran labrarlas y tributarle al cacicazgo

espafol las cosechas.

En una de las historias recopiladas, se menciona la aparicion de un joven varén,
que surge del camino real de Malinalco y da aviso a los frailes agustinos, quienes
inician la construccion de un templo que ofreceria seguridad y proteccion a la
poblacion natural, lejos del alcance de la Vibora Tlan. Este seria el mismo joven
que habia dado aviso en Chalma. Hoy en dia, las cosmovisiones iconograficas
acerca de la figura de San Miguel son distintas en varias regiones, siendo la de la
region suriana, la que constantemente coincide con las creencias que lo describen

como un varon jovial de porte cabal y valiente, defensor de las creencias catdlicas,
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estatura media y con caracteres mestizos, y desde luego con los atributos del

atuendo sagrado.

Los antecedentes milagrosos y “aparicionistas” del Arcangel Miguel son
antiquisimos desde antes de su llegada al nuevo mundo. Cuevas y cuerpos de
agua son frecuentes en las historias europeas que hablan acerca de su figura,
ademas de ser el protector por excelencia de las iglesias judeo-cristianas y la
maxima autoridad militar en las batallas contra el demonio. Con el paso del
tiempo, el cristianismo fue construyendo iconografias que daban cuenta de cémo
se imaginaban a los seres sobrenaturales, en la lista se representaban las
imagenes de cristo, la virgen y los santos; en contraposicion los demonios eran
retratados como monstruos herpetologicos que habitaban el inframundo vy

embaucaban a los hombres en su camino al bien.

Cuando llegaron los santos belicosos como protectores de las misiones
evangelizadoras no fueron “mal recibidos” del lado indigena, y no precisamente
por el miedo que advertian sus armas, por el contrario, éstas rapidamente se
relacionaron a las creencias de la dualidad de los dioses mesoamericanos, pues
los nuevos santos novohispanos también podian ejercer su fuerza mediante las

retribuciones benévolas o a través del castigo.

Las partes positivas del dios anterior, debian ser conservadas y resaltadas, pues
era mejor partir de un sistema de creencias ya establecido y adecuarlo a los
dogmas cristianos, que desechar todo y partir de cero. Los valores negativos
fueron relegados a la figura del demonio y sus acciones. Queda claro que hubo un
cambio religioso, sin embargo no se tratdé de una erradicacién teoldgica, sino de
una nueva configuracion de las antiguas creencias en analogia a las de la nueva

religion.

Lo siguiente que se cuenta en la narrativa mitica de Tlan y San Miguel, es el
momento prodigioso de la muerte del ofidio a expensas de la voluntad divina del
santo cristiano, motivo por el cual, el pueblo de “El Pedregal’” se cambiaria a la

ubicacién actual:
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“‘ya luego el pueblo se cambi6 para aca cuando la viborota se murio, segun
sé, le cay6 un rayo encima por voluntad de Dios, de San Miguel. Y pues asi
se murio y el pueblo se cambi6 asi para aca. Pero ahi se quedd el encanto
en ese cerro [...] ahi en mero encimita esta el encanto, esta agilado el cuerpo
de la vibora, ahi quedd colgando.””"

Para abordar los elementos que se cuentan en esta parte importantisima de la
historia, es preciso ubicar los hechos relatados de acuerdo al contexto historico de
la época novohispana. Para ello, retomaremos algunas anotaciones de los
distintos testimonios de la tradicion oral. Pues ampliamente difieren los relatos, en
esta parte. Algunos afirman que la muerte de Tlan sucede antes de la llegada de

12, otros la ubican in situ a su aparicién’® y otros posterior al arribo de la

San Migue
imagen’; sin embargo, todos concuerdan que fue obra de San Miguel la muerte
de la vibora, pues coinciden que no habia poder humano capaz de combatirla.
Esta acepcion, demuestra la sobrenaturalidad de Tlan ante las limitadas

capacidades humanas.

Se habla de la situacién cadtica en que se vivia y del constante temor a ser
devorado por la vibora. ;Pero quién es Tlan, desde la cosmovisidon
mesoamericana, la colonial y la mestiza? Es arriesgado aun con los argumentos
expuestos hasta ahora, afirmar que la Vibora Tlan se trate de la representacion del
dios mesoamericano del agua y de la tierra, Tlaloc. Por el contrario, se puede
afirmar que la figura de este personaje se trata con certeza de una deidad
prehispanica, a la que se le rendia culto y sacrificios infantiles durante la época

pluvial cuando florecia la planta de pericén.

El choque cultural entre la cosmovisibn mesoamericana y la occidental en las
creencias religiosas, tuvo que buscar canales de asimilacion. Sin embargo,
muchos de los conceptos no fueron comprendidos en su totalidad; recordemos

que para el pensamiento prehispanico los valores morales no se encontraban

" Relato mitico de la Vibora Tldn y San Miguel. Vicente Esquivel Garcés “Don Cavo”. Véase 3.1.2.

72 Relato mitico de la Vibora Tldn y San Miguel. Juan Estévez Martinez Véase 3.1.2.

7 Relato mitico de la Vibora Tldn y San Miguel. Maria Facunda Trinidad Mondragén Garcés. Véase 3.1.2.
"% Relato mitico de la Vibora Tldn y San Miguel. Miguel Angel Cruz Sandoval. Véase 3.1.2.
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polarizados, un dios podia ser bueno o malo dependiendo del obraje de los
feligreses. Por esto, es que Tlan podia ser destructivo sino se le rendia el culto
debido, o podia ser protector durante un afio hasta que le fuera renovado el ritual.
Para los evangelizadores, las creencias del cristianismo estaban separadas
segun los valores buenos y malos, ya que estos son contrarios y no pueden residir

en una sola unidad.

Podria decirse que el antiguo dios ofidio de Tecomatlan, debia ser partido por la
mitad para separar su lado positivo y su lado negativo, y de esta manera generar
un conflicto, que mas alla de ser bélico seria una representacion narrativa de las
contradicciones morales acerca de la bondad y la maldad. Conflicto necesario

para poder hacer conversos a los naturales.

Sin embargo, ahora para las dos cosmovisiones, siendo la mestiza el resultado, se
reconoce la sobrenaturalidad de la Vibora Tlan y sus caracteristicas similares a los
cencuates, viboras cuidadoras del maiz y la agricultura, devoradoras de leche
materna e infantes, de gran tamano, cultas y encantadoras por su sabiduria en los
secretos de la tierra, su vejez medida por el largo de sus bigotes y su eterna
existencia, pues después de viejas les salen alas y se van al cielo (Trabajo de

campo, 2016).

A manera de cierre para esta unidad de analisis los preceptos que convergen en la
asimilacion de ambas cosmovisiones, prevalecen en las creencias en torno a la
adoracion de los sitios hidrologicos y las elevaciones y cavidades subterraneas,
asi como la admiracion por los elementos atribuidos a las precipitaciones pluviales
y el ofrecimiento de victimas infantiles y plantas sagradas para el agrado de las
divinidades; ademas de la proteccion y el castigo por parte de los seres
sobrenaturales, quienes poseen, aunque separadamente, una dualidad benévola y
malévola en su esencia. Los cultos emergentes y los seculares son requeridos
también para mantener el equilibrio de las fuerzas naturales, que son las
fehacientes expresiones de su voluntad. Algunos de estos elementos, son solo
expuestos de manera general aqui, pues seran mejor retractados en la siguiente

unidad.
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4.4. Manifestaciones iconograficas de la narrativa mitica

El relato mitico de la Vibora Tlan y San Miguel se deriva de una coleccién de mitos
mesoamericanos que tras el paso de la colonia espafiola fueron replanteados de
acuerdo a las creencias miticas de los santos cristianos con el propésito de hacer
conversos a los naturales desde dentro de su propia cultura, sin embargo, para los
indigenas el conocimiento cristiano fue tomado como complementario a sus
creencias y practicas rituales. Un mito colonial, como es el caso del de
Tecomatlan, que en la actualidad persiste, logra traspasar los embates del tiempo
gracias a dos elementos fundamentales. El primero se trata de la transmision de la
tradicion oral, la cual fija en la narrativa, las historias sobrenaturales y sagradas
que establecen los valores morales, politicos y religiosos de la poblacién que las
transmite, y que ademas permiten creer en una unidad de realidad comun. El
segundo son las practicas rituales que fomentan los lazos comunicativos con el
tiempo presente que se vive, a través de las practicas festivas establecidas en las
fechas calendaricas, asi como también en los rituales ejercidos en los sitios

sagrados.

Retomando la trama de la narrativa mitica de Tlan y San Miguel, es hora de
dilucidar algunos elementos conforme a su simbolismo en la cosmovision de la
tradicion mesoamericana y colonial. Son de admirar los infanticidios y los rituales
que hacen referencia al uso de las plantas sagradas, asi como el paisaje mitico
narrado en la historia sagrada de Tlan y San Miguel. Del mismo modo, para el
asesinato de Tlan se recurre a la manipulacion de las fuerzas sobrenaturales, en
este caso el ofidio es muerto por un rayo, el cual es una manifestacion de los

poderes de San Miguel Arcangel.

La creencia acerca del rayo como obra de la espada del arcangel, es comprendida
cuando se compara con el dafo, el brillo y el estruendo que hace el metal cuando
golpea el suelo. Asimismo se le confiere el poder de venir desde el cielo, ya que el

santo puede surcarlo con sus alas y mandar desde ahi los rayos.
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Por la temprana configuracion del relato colonial, puede inferirse que aun fueron
fuertes las creencias mesoamericanas acerca del rayo en la versién original. Para
como hoy existe la historia, el rayo no solo cay6o y maté a la vibora, sino que se
petrificd junto con ella. De acuerdo a este elemento, es preciso acotar una breve
descripcion de las iconografias de San Miguel Arcangel que fueron asimiladas con
su precedente mesoamericano. Pues dado que se presenta este elemento en la
historia, el rayo; la unica deidad del pantedn prehispanico que podia hacer uso de

este a su voluntad y conveniencia era el dios Tlaloc.

Partiendo de la imagen patronal de San Miguel venerada en Tecomatlan, este
posee elementos particulares y especificos, tales como la espada con la que le
habia dado muerte a Tlan. En la imagen patronal, aparece en forma de rayo
mientras en la peregrina es una daga en forma de serpiente. Para el pensamiento
mesoamericano, existian dos clases de rayos, los del sol y los de la lluvia, por eso,
eran con frecuencia representados en forma de serpiente. Para Tlaloc el rayo era
el arma principal. En ocasiones era representado por su cetro-Tlaloc y en otras por
sus colmillos. Otro elemento presente en la imagen catdlica es su casco adornado
con prominentes plumas preciosas, que para el catolicismo representa la
proteccion que el santo confiere ante los malos pensamientos. Para la iconografia
mesoamericana, el dios de la lluvia estaba coronado por un tocado de plumas de
quetzal y de garza (Oliver 2006:42) que representarian la vitalidad y el crecimiento
de las cosas asi como su estatus divino. Asimismo las anteojeras que se
encontraban en sus fauces y remembraban el mito de la creacion del universo por
parte de las dos sierpes gemelas, Quetzalcéatl-Tezcatlipoca, la dualidad, se verian
representadas en los dibujos del sol y la luna en cada uno de los costados
derecho e izquierdo del pecho de San Miguel patrono, antes de que estas fueran
recubiertas por una capa de pintura durante las labores de “conservacion” a la
imagen recientemente, en la imagen peregrina quiza puede suponerse que este

elemento este manifestado por la balanza que sostiene en la mano izquierda.

Cabe sefialar que en algunas representaciones cristianas del arcangel Miguel,

este se ve acompafado por el demonio o un dragéon debajo de sus pies siendo
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derrotado por su lanza o espada, en el caso de las imagenes que lo recrean en
Tecomatlan no es asi. En este caso el santo yace sobre un asiento de nubes de
donde salen las cabezas de dos y tres querubines, en la patronal y en la
peregrina, respectivamente. En cualquiera de los casos, las nubes confieren la
creencia acerca de la residencia celestial que San Miguel posee en la cosmovision
mestiza. Aunque por la via prehispanica, en varios codices y murales se le ve a
Tlaloc erigido sobre algun cuerpo de agua, ya sea en forma de rio, laguna o
nubes. A su vez también se ve asistido por sus ayudantes, los tlaloques, que lo

acompanan y le ayudan en las labores pluviales.

Fig. 10. lzquierda: Tldloc. Cédice Ixtlilxochitl, 1550 aprox. Imagen tomada de http://www.mexicolore.co.uk/images-
3/316_15_2.jpg . Derecha: Sacrificio infantil en el Atlcahualo, Primeros Memoriales, Fray Bernardino de Sahagun,
1558-1585, tomada de http://www.mexicolore.co.uk/images-3/316_16_2.jpg.

Un elemento mas del sincretismo iconografico entre San Miguel y Tlaloc, se
encuentra presente en su prominente falda y capa larga, que representaria en
algunas versiones el agua que cae, ya sea en forma de lluvia o de cascada. Por

ultimo resaltan algunos otros rasgos como la balanza o libra, que para la
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cosmovision cristiana significa el equilibrio entre el bien y el mal, y el estandarte
que sostiene en la mano derecha con la leyenda “Quién como Dios”. Si bien, no
hablamos de una cosmovision puramente cristiana o una de alta reminiscencia
indigena, sino de una cultura mestiza campesina, que no es ni mas ni menos de
una ni de otra, en estos ultimos elementos se ve reflejada las creencias en torno a
San Miguel como el guardian de las fuerzas del bien y del mal, es decir, toda
benevolencia y maldad esta justificada por su voluntad divina. Ademas de que el
estandarte lo anuncia como santo patrono de la comunidad, tal y como sucedia en
la antigledad con los “dioses patronos”, tanto en las sociedades prehispanicas

como en las occidentales.

Aunque se encuentra un simbolismo mas profundo acerca de estos dos ultimos
elementos, como el levantamiento de banderas o pantetlaliztli, o la de la
anunciacion de las “banderillas humanas”, es decir, ninos que poseian dos 0 mas
remolinos capilares en la cabeza, y que en la creencia popular se les relaciona con
la desobediencia y el mal comportamiento de los nifios. Cuestion que nuevamente
nos remite a los infanticidios rituales, y al dicho que finalmente le otorga el nombre

en la version mitica a la poblacion: “pértate bien, para que no te coma Tlan”.

Retomando nuevamente los antecedentes miticos que la historia de la Vibora Tlan
y San Miguel posee, desde las tradiciones mesoamericana y cristiana, estos nos
remiten a una fusion de distintos elementos que se asimilaron en este relato. Con
base en ambas percepciones culturales, la colonial y la mesoamericana, el relato
mitico de la Vibora Tlan y San Miguel, nos habla acerca de un combate bélico
entre dos seres sobrenaturales, posiblemente dioses o héroes miticos, los cuales
lejos de tratarse de dos protagonistas diferentes, se analizan desde la perspectiva
de la separacion de los caracteres buenos y malos de una sola unidad de poder
religioso. La batalla que enfrentan es una representacion de la vida moral
cristiana, sin embargo, para la tradicion mestiza mesoamericana ambas
dimensiones son necesarias, la buena y la mala. La trama que se describe posee

un contexto fundamental para el analisis del relato.
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Por la parte mesoamericana, esta historia nos remite al mito de la creacién del
mundo. Pues es la muerte de un ofidio, Cipactli, la que instaura la creacién del
cielo y de la tierra. La cual de manera inmediata adquiere la figura divina de los
dioses de la fertilidad y de la lluvia, Tlaloc-Tlaltecutli, mediante la interseccién de
las serpientes gemelas como los dadores de los elementos primordiales que
emanan de los rayos solares y los rayos pluviales. Es decir, que como legado
mesoamericano, el relato mitico de Tlan y San Miguel, conserva algunos
elementos narrativos que hacen referencia al principio de las dualidades.
Asimismo prevalecen las cargas simbodlicas en torno a algunos elementos entre
los que destacan: la serpiente, las cavidades y los cerros contenedores de agua,
los sacrificios humanos, la unidad dual: bueno y malo, arriba y abajo, juventud y

vejez.

Por su parte el cristianismo catdlico, desde su imposicion en el periodo colonial
propuso la separacion de estas ambivalencias a partir de la generacion de
conflictos morales representados en los mitos novohispanos. La tradicién narrativa
de las historias sagradas del cristianismo, fueron asimiladas por la aparicién de
elementos semejantes con los de las historias de la cosmovision prehispanica. Por
ejemplo, en la creacidn del mundo judeocristiano, la serpiente aparece como un
ser sobrenatural que sobresale de los demas animales del Jardin del Edén, por
poseer poderes capaces de cambiar la nocion del ser humano, es decir, de
trasformar a la humanidad y establecerla en el plano real que conocemos como es

hoy, ademas de otorgale la nocion moral de lo bueno y lo malo, y la mortalidad.

Con la evolucion del cristianismo primitivo se desarrollaron distintas creencias
acerca de la maldad de las serpientes hasta consolidarles una imagen especifica,

la del demonio.

En el libro del Apocalipsis ambas deidades, San Miguel y el Demonio, aparecen
teniendo una batalla decisiva por el control de las almas de los seres humanos,
este ultimo representado como un “gran dragdn”; cuestion que hace suponer, es
una representacion analdgica, acerca de los conflictos de conciencia que el

hombre cristiano tiene cuando obra de buena o mala voluntad.

194



También es considerable destacar la influencia de las historias populares que los
ibéricos traian consigo; una mezcla de culturas arabigas y peninsulares. Pues
como se puede observar, la historia de Jorge de Capadocia y la del Herensuge de
Mondragon estan fuertemente ligadas a la trama que la historia de Tlan y San

Miguel adquirié durante el periodo colonial.

Finalmente, los elementos que hacen de esta historia, un relato mitico de caracter
fundacional, es el establecimiento de un lugar propicio para la vida a partir de otro
lugar anterior donde la vida ya no era favorable. Ya que las condiciones de este
primer lugar, eran dificiles para la supervivencia y la prolongacion del linaje por el
constante temor por a ser devorados por la serpiente Tlan. Por lo cual, los
pobladores se ven obligados a pedir la interseccién divina de las deidades, a cuyo
llamado atiende el Arcangel Miguel, quien pide que este primer sitio sea
abandonado. De esta manera “El Pedregal” se convierte en el lugar mitico de
donde los “antiguas” habian salido a poblar el sitio actual, es decir, que éste se
trata de la morada de sus antepasados y de donde emana toda justificacion para
los elementos sobrenaturales que aparecen en el resto de la historia, pues esta

basado en el tiempo de los origenes remotos.

Mientras que la Vibora Tlan es retratada como una gigantesca serpiente capaz de
establecer acuerdos rituales con los pobladores, a cambio de seguridad; en
cambio San Miguel aparece como el héroe mitico que favorece la prosperidad de
la vida social, ya no a cambio de sacrificios de sangre, sino a base de sacrificios
morales mediante el cambio de culto. Sin embargo, las representaciones alrededor
de este santo, no son comunes, pues se trata de una figura semi-humana
complementada por elementos zoomorfos en su colocacion de alas de ave,
cuestion que le confiere poderes celestiales en la historia, pues intercede en el
momento de la hierofania desde las nubes en forma de tormenta y rayo, dando

muerte a la serpiente.

La muerte de un ofidio, como ocurre en otras historias miticas de Occidente y
Mesoamérica, constituye un cambio de culto y el establecimiento de un nuevo

plano de realidad, a través de la implantaciéon un nuevo cédigo moral, de ritualidad
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y de lugares fisicos sefialados como mudos y pétreos referentes de su poder. La
muerte de una deidad, justifica la presencia de la segunda y transfiere su esencia
fundamental a esta ultima, sin dejar de existir, pues continua siendo nombrada

para invocar los poderes del nuevo numen.

El relato mitico concluye cuando, el pueblo es mudado hacia el lugar actual y junto
con la muerte o sellamiento de la Vibora Tlan en el cerro homoénimo, se instaura
un contexto de paz y benevolencia, ahora dirigido desde el nuevo culto a San
Miguel Arcangel. En ese sentido, cabe mencionar que ambas deidades quedan
petrificadas desde el momento mitico hasta el tiempo actual, pues son las
evidencias pétreas y escultéricas las que dotan de fundamentos materiales a las
creencias que emanan de estos seres sobrenaturales, Tlan y San Miguel, ademas

de traspasar los embates del tiempo a través de las generaciones.

Sin embargo, la esencia sobrenatural que San Miguel y Tlan poseen, no se limita a
los hechos narrados en el relato mitico, que habla acerca de la fundacion del
actual pueblo, sino que después de que éste ha quedado constituido, comienza a
contarse un nuevo tiempo, donde las divinidades protagonizan nuevas
manifestaciones asombrosas. Es decir, prevalece la vigencia divina de sus
poderes. Por ello es que se cuentan diversas historias acerca de las experiencias,

positivas y negativas, que los pobladores han tenido en su encuentro con ellas.

En las historias relacionadas con San Miguel, El Diablo y el paisaje, se observa
una serie de elementos, que expresan las creencias que se tienen acerca de estos
seres después del tiempo mitico, en este sentido, se puede encontrar una clara
diferencia que distingue el contexto pre-mitico (prehispanico), mitico (conquista) y
post-mitico (colonial y tiempo contemporaneo). De esta manera, el mito de la
Vibora Tlan no sélo es una analogia del transito del culto mesoamericano al
cristiano, sino también es una representacion de los hechos historicos ocurridos

durante esta época en el pueblo.

Por su caracter tematico, esta investigacién versa en dos contextos, uno que habla

acerca de los acontecimientos que se cuentan en el tiempo mitico que la tradicion
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oral acredita. Y el otro, es el de los sucesos historicos que acompanan a los
hechos miticos. De esta manera, Tlan pasa a representar las deidades veneradas
en el periodo mesoamericano, posiblemente relacionados a los dioses de la
fertilidad y el propicio de las lluvias; mientras que en el momento in situ del mito,
se narra acerca de los conflictos morales que llevan a dividir a las unidades duales
prehispanicas en los valores benevolentes y maléficos del cristianismo, a la par de

una conquista espiritual y belicosa por parte de los espafioles.

Tiempo Pre-mitico Mitico Post-mitico
mitico
Deidades Vibora Tlan Batalla San Miguel
miticas
Tiempo Mesoamericano Conquista Colonial
histérico
Deidades Tlaloc- Separacion de los valores San Miguel y
historicas Tlaltecutli morales, y transformacion del Tlan “El
(Unidad dual) culto Diablo”
(Bien y mal)

Fig. 11. Relacion mitico — historica del relato de Tlan y San Miguel. Elaboracién L. Carlos Pacheco. A
partir del analisis de los hechos histéricos y mitoléogicos tradicionales. Agosto, 2017.

Por ultimo, la parte del relato mitico posterior al asesinato de Tlan, le confiere la
victoria a la religion catdlica, que ahora es la representante y dotadora de los
beneficios; mientras que los peligros y maleficios que son causados por la Vibora

Tlan, ahora se han relegado a la figura del Demonio.

Sin embargo, es precisamente esa continuidad que los personajes miticos han
tenido desde entonces, lo que a continuacion interesa, pues como veremos, a
pesar de que se encuentran petrificados, San Miguel y Tlan, han tenido una
participacion activa a través de los distintitos momentos posteriores al tiempo
mitico, pues una de sus cualidades es la de tomar forma fisica y manifestarseles

tangibles a los pobladores.
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4.41. Continuidad de las esencias antiguas en las historias relacionadas a

San Miguel Arcangel y el Demonio

En los relatos posteriores al tiempo mitico que dispone la historia de la Vibora Tlan
y San Miguel, se pueden distinguir los caracteres narrativos que imperan en cada
uno de ellos. Algunos denotan un contexto histérico; otros hablan acerca de las
manifestaciones de la voluntad divina de los seres sobrenaturales, mientras que
otros se acentuan en la prohibicion de conductas morales y el advertimiento de

sitios sagrados.

Entre las historias relacionadas a San Miguel Arcangel después de su aparicion;

"5 an la cual, Salvador Fernando Pacheco,

se encuentra la de “El Santo pesado
remite a como el Arcangel era peregrinado hasta el pueblo de Tecomatlan por los
agustinos desde Malinalco. Pues segun el relato, el santo habia sido
encomendado a ser el santo patrono de esta localidad vecina. Sin embargo,
cuando éste era peregrinado en su camino de regreso, de Tecomatlan a

Malinalco, se hacia pesado al grado de ser imposible su traslado.

La interpretacion acerca de la voluntad, de cuando un santo se “hace pesado”, es
siempre conciso entre los pobladores, pues se trata de la demostracion de la
voluntad divina de la deidad, que se manifiesta a través de las propiedades
tangibles de su imagen; en este caso se trata de una representacion escultérica
que alcanza un peso sobrehumano cuando ésta se encuentra en determinados
sitios, por lo que genera una comunicacion interpretativa con sus testimonios
acerca de sus intenciones. Seguido de esta hierofania, ocurre una reafirmacion de
las creencias acerca de los poderes del santo, al mismo tiempo, que el lugar

donde acontece el prodigio queda sacralizado.

En este caso, San Miguel, se detiene ante el regreso a Malinalco, dejando de
manifiesto que su voluntad es la de quedarse a ser el santo patrono de los
pobladores de Tecomatlan. Por como cuenta el relato, fueron varias las veces que

las personas de Malinalco, quisieron regresar a San Miguel, sin embargo, una vez

> El Santo pesado. Historias relacionadas a San Miguel. Véase 3.1.3.
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tras otra, éste se hacia pesado en un lugar llamado “El agua de la Cuesta o
Cumbre”, entre los limites de Tecomatlan y Malinalco. Este sitio se trata de una
caida de agua, de donde nace el Rio San Miguel que atraviesa el territorio de

Malinalco, hasta que se une al Rio Coatlan en el estado de Morelos.

No es una coincidencia, que San Miguel al hacer contacto con los sitios acuaticos,
como lo fue este lugar, adquiriera su poder, manifestandolo a través de su figura
material, pues como hemos visto, su naturaleza sobrenatural versa en las
propiedades de los sitios y fendmenos hidrolégicos. Al igual que como en otras
historias que se relatan desde distintos lugares de Europa y de otras regiones
americanas, San Miguel aparece en estos sitios con la intencion de bendecirlos.
En esta historia, no solo consigue regresar a Tecomatlan y ser su santo patrono,
sino que ademas sacraliza este yacimiento fluvial y le confiere el nombre. Por eso
en el relato, Salvador Fernando Pacheco, advierte que dicha historia la conocen,

tanto la gente de Tecomatlan, como la de Malinalco.

En la siguiente historia titulada “San Miguel en la Revolucion”, nuevamente se
retrata como el santo patrono, hace manifestacion de sus poderes para proteger a
sus encomendados frente a un asalto del ejercito realista, durante la guerra de la
Revolucién Mexicana a principios del siglo XX. En comparaciéon con el relato
anterior, donde no se logré ubicar el tiempo de origen, aunque supone ser mas
antiguo; en este relato se distingue mejor el periodo de creacién, pues se
encuentra anclado a sucesos historicos de mayor amplitud que la local. Al mismo
tiempo, se resaltan algunos elementos simbdlicos que aparecen prodigiosos en
otras historias, tales como la espada luminosa, con la que San Miguel arroja rayos,
el casco y el atuendo bélico que lo caracteriza como santo belicoso listo para
combatir al mal. Ademas de estos elementos mencionados, en esta ocasién
aparece montado sobre un caballo blanco, el cual podia representar su pureza
divina, al mismo tiempo que se tratara de una analogia con las nubes blancas del

cielo donde él reside.

A continuacion, el informante habla acerca del robo de los nixcomiles, por parte de
los zapatistas. Tal referencia, es muy dispersa en el analisis de que se trate de
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una palabra o alusion a los mixcomiles prehispanicos, los cuales se trataban de
los recipientes contenedores de las nubes. Mientras que el primero, el nixcomil,
sirve para contener la cal de la nixtamalizacion del maiz, el segundo, el mixcomitl,
servia para contener las nubes. Quiza se trate de una reminiscencia prehispanica
mas, acerca de la representacion las nubes, a través de los granos de maiz
blanqueados por la cal en las vasijas de barro también blancas. De la misma
forma, remonta a la apreciacion de las pefas blancas de las cruces en lo alto de
los cerros, asi como al caballo blanco de San Miguel y a las nubes blancas donde
éste aparece de pie en sus imagenes patronal y peregrina. Por todo esto,
podemos apreciar que el concepto que San Miguel tiene en la cosmovision de los
tecomatlenses, posee siempre una base “blanca” alusiva a los cuerpos acuiferos,
tales como la blancura de las nubes y el agua que nace, brota y corre. En la
historia de “San Miguel y el Rio”, se muestra nuevamente la espada, las fuentes
hidrologicas, y la jovialidad guerrera que San Miguel expone al ser interrumpida la

carga fluvial hacia su pueblo.

La siguiente historia “El dia de San Miguel es dia de guardar’, demuestra las
conductas morales que deben de apartarse del dia festivo del santo. Pues ante
todo el trabajo es una actividad que queda prohibida en este dia, y de cuyo tiempo
se tiene que disponer para festejarle; asistiendo a las procesiones, mafanitas,
misas, salvas y demas rituales dedicados a San Miguel. Ya que el trabajo implica
distraccion y desobediencia; y todo esto provoca el enojo de las divinidades, las
cuales, obran segun como el creyente se comporte. También en este relato,
quedan sobretodo, vedadas las herramientas de labranza, pues el choque del

hierro molesta y retan directamente la espada sagrada de San Miguel.

Una reciente historia, incorporada al compendio de las creencias en torno a la
manifestacion sobrenatural del Arcangel, es la de los acontecimientos ocurridos en
la masacre de Iguala, con el asesinato de Julio Cesar Mondragén Fontes,
originario de Tecomatlan. Pues su muerte, velorio y entierro coincidieron con la

fiesta del 29 de septiembre del afo 2014.
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Durante esos dias, los animos festivos fueron empanados por el infortunado
suceso, y por una llovizna constante que no cesé hasta después de finalizada la
fiesta y el entierro. Las interpretaciones por parte de los pobladores,
argumentaban que dicha llovizna era una especie de estado de animo y lagrimas
que San Miguel habia mandado en sefial de duelo por la muerte del joven vecino.
Los poderes de San Miguel de nuevo son de tipo hidrologico, y estos pueden,
segun su ritmo y fuerza, demostrar los estados de animo del santo patrono. Ya
que cuando, esta enojado, la lluvia es fuerte y de “gota grande” o graniza, para lo
cual la gente responde, lanzando cohetes de la salva bendita y quemando los
ramos de laurel de la semana santa o las cruces de pericdn de las pasadas fiestas
de San Miguel. El sahumar de cada hierba, corresponde segun sean los tipos de
lluvia, que la gente identifica segun el estado de animo de San Miguel. Es decir,
que existe una comunicacion que se ha especializado entre los habitantes y la
divinidad, segun ésta manifieste en sus demostraciones pluviales su estado de
animo. A consecuencia de esto, las personas responden el mensaje, enviando
inciensos sagrados dedicados a su honor, segun sea el tipo de lluvia, pues
algunas es para calmar los rayos, otras para dispersar las nubes y abrir el cielo, y

otras para cesar el granizo y la lluvia.

Por el lado contrario, se encuentran las historias que narran las manifestaciones
negativas que les ocurren a los pobladores, a consecuencia de las apariciones de
los seres sobrenaturales que tienen el propésito de embaucar o danar a las
personas, dichas historias ocupan un lugar relevante para la interpretacion de las
fuerzas sobrehumanas que, como hemos visto, a pesar de estar separadas
moralmente en la cosmovision actual, representan un hecho fundamental en las

creencias acerca de lo bueno y lo malo.

Dichas historias relatan la manifestacién del mal, en distintas formas. En algunos
casos estas demostraciones son tangibles, es decir, se trata de seres que han
adquirido una apariencia detallada acerca de su imagen y de los poderes que los

caracterizan. Por otro lado, como se vera también, existen seres que no
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precisamente se encuentran encarnados en una figura semihumana o fisica, sino

que demuestran su poder mediante el encantamiento de sitios geograficos.

La primera historia que se presenta en el compendio de la tradicion oral referente
a esta fuerza, es la del “Duende Charrito”. La cual habla acerca de las apariciones
de un ser de caracteristicas similares a las de un nifio o persona enana, la cual
viste con un elegante traje de charro. La historia mostrada en el compendio, no es
la unica que se logro obtener durante las entrevistas, constantemente en otros de
los informantes consultados, también aparecian experiencias cercanas al
encuentro con esta deidad, sin embargo, por el fallo en el registro de audio no fue
posible su transcripcion. Siguiendo con las caracteristicas que distinguen a este
personaje, algunas de las personas lo relatan como un charro de poca estatura

con investiduras detalladas en mancuernillas, botones y bordados de oro y plata.

Segun las creencias, el Charrito aparece por las tardes o noches, principalmente
en los sitios acuiferos como son el Rio Zictepec y las barrancas de los callejones,
es decir, son estos sitios hidroldégicos su lugar de morada, por lo tanto, su

naturaleza es la misma.

En cuanto a su personalidad, este se le aparece a las personas sin ningun motivo
aparente, pero su temperamento es sumamente inestable, pues si a alguien se le
manifiesta es mejor no hacer nada e ignorarlo, de lo contrario este se molesta y se
pone a chillar, jalonear, subirseles a la espalda, tumbarlos, ahorcarlos o

encantarlos haciéndoles perder la conciencia.

Este ser tiene, una fuerza maligna que dafa la salud animica en las personas,
pues es la misma gente la que lo relaciona como una advocacion del Demonio,
quien utiliza este “disfraz” para hacerse pasar desapercibido. Sin embargo es esta
misma propiedad la que lo hace vulnerable ante los elementos religiosos, tales
como las cruces, las imagenes de los santos, las plegarias, la persignacion y el
agua bendita.

Como se describe el relato, al santiguar un lugar con agua bendita, dicho ritual

expira al plazo de un afio, por lo cual tiene que ser renovado continuamente. Otra
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fraccidon de la historia, habla acerca de la inutilidad que tienen las armas de fuego
ante sus poderes, lo cual le designa su naturaleza sobrehumana. Por ultimo, cabe
sefalar que el rito de bendecir con agua o cruces los lugares donde el Charrito
aparece, puede considerarse como una ofrenda fluvial que el propio ser demanda

con sus continuas apariciones.

Otra de las historias relacionadas al Demonio, es la de las mismas apariciones de
éste en determinados sitios. Pues como lo cuenta la tradicion oral, este no
adquiere una figura especifica, simplemente se aparece y ya. A menudo su
apariencia es como la de otra persona cualquiera, sin embargo, esta se hace
manifiesta cuando se le invoca directamente. Por lo cual, la gente recurre a la
santificacion de los lugares peligrosos donde el Diablo aparece, mediante el
levantamiento de cruces. Algunas de estas cruces que se han colocado por este
motivo se encuentran en curvas de carreteras como La Cruz de la Piedra Moza,
donde el Diablo a través de una roca de gran tamano abre un portal por donde
sale a secuestrar a los transeuntes y encantarlos dentro de la misma piedra; La
Cruz de la Pefia Blanca, relacionada a ser el lugar por donde el Diablo salia por
una cueva debajo de una cascada y sentarse a mirar desde la pefa al pueblo. La
Cruz de La Piedra, ubicada en la curva carretera del Ejido de San Pedro, donde
eran frecuentes los accidentes automovilisticos, esta ultima de reciente

incorporacion.

Por ultimo, los encantos que se encuentran en el monte, también entran en las
creencias en torno a ser obra del Demonio, sin embargo, estas historias poseen
también caracteristicas que han sido ocasionadas desde las obras de las fuerzas
benevolentes, ya sea porqué estos sitios en algun momento han quedado sellados
y maldecidos por la desobediencia y el peligro que representaban para el cuidado
de la vida humana, por ello San Miguel y otros santos han intercedido en el castigo

de estos sitios.

Es considerable destacar como el Duende Charrito, el Diablo y algunos encantos
obedecen a manifestarse en lugares pluviales, y otorgan en algunos casos, los

deseos mundanos de las personas a cambio de ciertas ofrendas o pagos por los

203



favores. Ademas que, como por ejemplo, en la figura del Charrito, se vuelven a
presentar de nuevo algunos elementos como “el enanismo” que recuerda a las
representaciones de los tlaloques mesoamericanos, asimismo como al chillido y el
llanto de los nifios sacrificados que hacian alusion a los truenos del cielo y a la
espera de la lluvia; de igual manera, los detalles en oro y plata remembran las

ofrendas de chalchihuites que simbolizaban las gotas del agua.

La esencia sobrenatural de los poderes de la Vibora Tlan, sigue siendo
remembrada, quiza no directamente como ocurrio en el tiempo mitico. Sin
embargo, existe una transferencia de sus propiedades a otros seres negativos que
surgen después de la muerte del ofidio. Es decir que, ocurre una transfiguraciéon
de las deidades primigenias, que han pasado desde su expresion mesoamericana
en Tlaloc-Tlaltecutli; después en la Colonia como San Miguel y Tlan, y

posteriormente como San Miguel y El Diablo.

En las historias relacionadas a la sobrenaturalidad del paisaje, como se ha venido
presentado en el desarrollo de la investigacion, algunas de éstas subrayan la
creencia de los cerros como contenedores de agua y alineados de siete en siete,
mientras que otras poseen ‘ritualizaciones” mediante el levantamiento de las
cruces o0 la prohibicion de lugares como cuevas, tecorrales o rios. Es
precisamente, este ultimo del que se desprende el relato de “El encanto del Cerro
de la Vibora”, pues como narra la historia después de que el portento en el cual
San Miguel Arcangel degollé a la Vibora Tlan, ésta queda petrificada en el cerro

del mismo nombre, y por tanto también un encanto.

Los encantos, se tratan de sitios que han quedado condenados por las acciones
de los seres sobrenaturales, los cuales por su origen, poseen propiedades que
son nocivas para la vida humana, pues sus poderes y maldiciones pueden
transferiste al cuerpo humano. Al igual, estos lugares son la morada de las
esencias divinas, y es facil su encuentro, aunque no siempre favorable, con ellas.
Por tal motivo, en la historia de “El encanto del Cerro de la Vibora” este sitio
aparece como un encanto que se da a partir de la petrificacion de Tlan por San
Miguel, pero que adquiere una cierta popularidad, una vez que unos arrieros que
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cruzaban por ese sitio, entraron a una cantina y uno de ellos quedo encantado por
el plazo de un afio, cuando salié fallecié, no sin antes contar acerca de los

poderes del encanto.

Es entonces de donde se desprenden finalmente, las creencias entono a los
eventos escatoldgicos. Pues se dice también que la Vibora Tlan no fue muerta
completamente, sino que fue condenada a vivir enclaustrada al interior del cerro
homénimo. Otra habla acerca de la petrificaciéon superficial de Tlan, pero en
ambos casos, se cree que cuando llegue el fin del mundo este ser monstruoso
volvera a la vida y terminara de destruir a Tecomatlan. Otro encanto, se encuentra
en los montes que sostienen las cruces, pues cuando las personas dejen de
celebrarlas, los montes se reventaran y el rio que esta en su interior los inundara y
acabara con ellos. Por ultimo, algunas personas también tienen la profecia de que
el dia del fin del mundo sera un jueves de Corpus Cristi, y seran las cruces de Los
Pedernales, las que anuncien la aparicion de Dios en el cielo, sin embargo,
también existe un lugar donde se cree, la gente podra refugiarse del cataclismo

final, un lugar mitico donde estaran los antiguas también.

Como se ha expuesto en esta unidad de analisis, existe una evolucidon de las
representaciones miticas de las divinidades en Tecomatlan. Durante el paso de
varias generaciones y periodos histéricos la esencia divina preserva los valores
ambivalentes de los poderes buenos y malos; asimismo las manifestaciones de
estos, tanto en el caso de San Miguel como en el de las otras deidades advocadas
al mal, ocurren en lugares donde el agua es abundante y mantienen una estrecha

relacion con los fendmenos pluviales y fluviales.

En cada una de estas fases del analisis de la tradicion oral se han revisado las
historias compiladas segun sus circunstancias historicas, asimismo aquellos
aspectos narrativos que mantienen las conductas morales, como la prohibicion de
trabajo, el uso de herramientas, de la visita a lugares sagrados, o de la
santificacion de sitios acuiferos. De igual manera se mantienen, estas historias,

como vias de comunicacion; donde el ser humano es el principal receptor e
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interpretador de las acciones divinas, que no son directas, pero si concisas al

momento de demandar culto y creencia en ellos por parte de los pobladores.

También varias de las creencias, que surgen a partir de la comunicacién indirecta
con las divinales, son comunicadas por la persona que los ha visto actuar en su
presencia, a los demas pobladores a través de las palabras; las cuales después
de un vaivén de boca en boca son colocadas en la estructura del sistema de

creencias de la cosmovision comunitaria, o de lo contrario son relegadas al olvido.

A manera de cierre, las creencias que se encuentran expuestas en las historias
recabadas de la tradicion oral, demuestran un sistema complejo de relaciones
comunicaciones heterogéneas con las divinales y homogeneizadoras con las
personas al interior de su nucleo social, manifestada en las unidades familiares y
comunitarias. Este complejo sistema de creencias miticas, posee una estructura
general que va desde la fundacion del pueblo, pasando por las acciones vigentes
de las esencias divinas a través del tiempo, hasta la concepcion de credos
escatologicos, que si bien no tienen una clara configuracion acerca de cémo
ocurrira el fin del mundo, si poseen una diversidad de creencias que ilustran como

este evento final sobrevendra en el futuro.

4.5. El retorno del mito en la estructura de la fiesta de San Miguel Arcangel

El culto festivo a San Miguel Arcangel en Tecomatlan, conforma en realidad una
serie de celebraciones que se vinculan entre si, formando de esta manera un
complejo de relaciones de comunicacion reciproca, que emanan desde la realidad
humana hacia el plano de las divinidades; desde quiénes en el tiempo mitico,
hicieron acto de presencia y ensefaron a los pobladores las pautas morales que

habian de honrar durante su vida.

En el caso de Tecomatlan, de acuerdo al calendario de las festividades

registradas, pueden observarse aquellas celebraciones que poseen un caracter de
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mayor convocatoria social, pues dependiendo de cada celebracion determinada,
la duracion, la participacion y el complejo de rituales que miden las dimensiones
sociales de estas, pueden ser menores o mayores. De acuerdo a su amplitud, hay
celebraciones a nivel familiar, vecinal, de gremios y de la comunidad en general.
En estas ultimas, se comprenden a todos los sectores de la poblacion para

llevarlas a cabo, por lo que gozan de gran participacion y poder de convocatoria.

Como se ha venido mencionado, en Tecomatlan se veneran dos imagenes con
gran similitud en los cultos, El Sefior de la Buena Muerte o del Calvario, y San
Miguel Arcangel, siendo este ultimo el santo patrono legitimo del pueblo. Ambos
santos poseen una presencia importante en las practicas festivas de la
comunidad, ya que estas no se limitan a una unica celebracion anual, sino que por
lo regular abarcan varias fechas a la vez estas se encuentran conectadas entre si;
por una parte, el Senor de la Buena Muerte tiene su temporada festiva, desde las
visperas navidenas y del Afio Nuevo hasta la Semana Santa. Es decir, que esta
imagen religiosa ostenta su veneracion durante las épocas de sequia en la region,
mientras que por el otro lado, con el inicio de las festividades a Las Cruces de los
montes y la fiesta de La Aparicion de San Miguel, el 8 de Mayo, comienza la
temporada pluvial y con ello el periodo de las fiestas dedicadas a San Miguel

Arcangel, hasta su cese después de la fiesta mayor del 29 de septiembre.

Es interesante sefalar las festividades que se dan durante la temporada de
sequias, en comparacion a las realizadas durante la época pluvial, ya que estas
ultimas se encuentran de alguna manera relacionadas al culto de San Miguel
Arcangel, y a las creencias acerca de sus acciones y poderes que se relatan en la
tradicion oral. Por ello, nos limitaremos a destacar aquellas practicas festivas que

se dan durante la temporada de lluvias.

De manera progresiva las primeras fiestas que se relacionan con el culto al
paisaje, es decir, la ritualizacién de los sitios geograficos y los elementos
meteorologicos reconocidos por los pobladores como espacios y elementos de
veneracion, sefalan el inicio del tiempo de las precipitaciones pluviales, estas

festividades son las que se realizan a las cruces de los cerros. Entre las que
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destacan, La Cruz de los Nifios el 30 de abril, La de los Panaderos o del Calvario
el 1 de Mayo, La de Las Lajas el 3 de mayo, La de las Madres o Pefna Blanca el 10
de mayo, entre otras, hasta ser casi las ultimas, Las de Corpus Cristi o de Los

Tedernales, el dia homénimo a finales del mes de junio o principios de julio.

Entre este periodo de las festividades a las cruces del monte, se encuentra la de
la Aparicion de San Miguel, el 8 de mayo, cuya celebracién se remite a los afos
recientes, pues antes del afo 2011 no se realizaba. Sin embargo, de manera
inmediata los pobladores al saber que el 8 de mayo se conmemoraba “La
Aparicion de San Miguel Arcangel”’, se organizaron para hacer una pequefa
celebracién en su honor ese afo. Y para los afos siguientes vendria tomando
mayor fuerza, hasta lograr consolidarse hoy como una fiesta secundaria, que se le
hace a San Miguel, donde el pueblo se reune en general para llevarla a cabo. Esta
festividad también llamada “La Fiesta Chica”, cuenta con una serie de ritos que, en
comparacion con la fiesta del 29 de septiembre, en esta la cooperacion de la cuota
es de menor cantidad monetaria, no hay paseo, ni mojiganga, ni jaripeo, ni
adornos por el contrario el “papel picado” de plastico de la Fiesta Mayor del afio
pasado, del 29 de septiembre anterior, es retirado. Sin embargo, si se hace el
novenario, las procesiones, la quema de la salva y los juegos pirotécnicos,
también las bandas de musica y las mananitas realizan su participacion. Quiza la
unica diferencia notable, es que en esta celebracién la procesién de entrada es el

mero dia de la fiesta por la mafiana, y el cortejo estd acompafado por cabalgatas.

Otra fiesta, donde salen a engalanar las cabalgatas, es la dedicada a San Isidro
Labrador el 15 de mayo. El 24 de junio, dia de San Juan Bautista, se espera la
lluvia con fogatas en la noche. Asimismo el 29 de junio se lleva a cabo la fiesta en

el Ejido dedicada a San Pedro Apdstol.

El motivo por el cual esta celebracion se habria incorporado recientemente al
calendario festivo, radica en la relacion que las personas habrian hecho acerca de

la aparicion de San Miguel Arcangel en la comunidad y la fiesta de la Aparicion de
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San Miguel Arcangel que la iglesia catdlica del Vaticano habia consagrado al

santo por su interseccién en el Monte Gargano en ltalia hacia el afio 4907°.

La fiesta de La Apariciéon ha venido para complementar un periodo festivo que
desde su realizacion a principios del mes de mayo, cuando las primeras lluvias
comienzan a aparecer, y hasta el 29 de septiembre cuando estas se cargan, y
después con la fiesta de San Lucas en Coatepequito una veintena después, el 18
de octubre, cuando deja de llover, consuman un periodo festivo, que con particular
énfasis, aterrizan sobre la temporada de lluvias en la region de Tecomatlan, y
constituyen las relaciones que los pobladores que habitan este territorio y sus
condiciones naturales, mantienen con las fuerzas sobrenaturales y los
dominadores de estos fendmenos, a menudo representados a través de los seres
sobrenaturales, llamese San Miguel Arcangel, Tlan, Las cruces, El Charrito o los

Encantos del Monte.

La temporada del levantamiento de las cruces termina con la de Los Tedernales,
que se da antes de la fiesta a la Virgen del Carmen el 16 de Julio. La cual, en
Tecomatlan se venera con grande devocién en una capilla familiar del callejon del
Pensador Mexicano. En esta fiesta se realizan mananitas, feria, adornos, danzas,
bandas de musica y en ocasiones jaripeo. De esta celebracion en adelante no hay
mas celebraciones festivas hasta la realizacion de La Fiesta Grande, es decir, que
existe un periodo de vigilia festiva que comprende desde el 16 de julio hasta el 29

de septiembre.

Una vez que ha quedado establecido el contexto festivo en el cual se ubica la
celebracion principal, la de San Miguel Arcangel, en donde confluye todo el
complejo de relaciones comunitarias al interior de la propia poblacion, resta por el
momento, analizar y vincular las actividades rituales de esta fiesta patronal con los
fragmentos narrativos de la historia mitica de Tlan y San Miguel, los cuales a
manera de secuencia se ven representados en el orden en que realizan las

practicas festivas como una forma palpable que adquiere el mito cuando se

’® Fiesta de la Aparicién en La fiesta a San Miguel Arcdngel. 3.2.
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encuentra en las creencias de la cosmovision comunitaria. Para ello es preciso

recurrir a los elementos de la estructura de la fiesta planteados en el capitulo 1””.

El primero es acerca de la “Determinacién del tiempo de la fiesta”, el cual como ya
hemos enfatizado con anterioridad, se trata de una festividad de caracter pluvial
que se encuentra estrecha a la nocion de percibir los fendmenos naturales como
manifestaciones del estado de animo del santo patrono. Su caracter pluvial, lo
hace diferenciarse de otras festividades, ya que de acuerdo con los eventos
relatados en el mito de Tlan y San Miguel, el milagro realizado por el santo patrono
a la localidad de matar a la serpiente Tlan, lo habia hecho a través un rayo, y por
lo tanto la fiesta debe celebrarse desde entonces en presencia de aquellos
elementos miticos que recuerdan y pretenden recrear el tiempo de origen, es
decir, hacer la fiesta en presencia de los rayos que se dan en la temporada de
lluvias. De igual manera, no se debe olvidar la delimitacion calendarica que las
tradiciones, tanto mesoamericana como colonial, han establecido a través de los

acontecimientos historicos.

Ademas de la determinacion mitica e historica, el contexto temporal de esta
festividad se distingue en especial, ya que se trata de una participacion que se da
desde todas las partes de la poblacion, pues no solo las acciones de los
delegados y los comités, organizan los asuntos de la fiesta; sino que también
existen actividades organizadas por parte de las asociaciones religiosas y la
parroquia, los gremios y la voluntad popular de personas que, desde dentro de la
localidad como lo es la salva voluntaria, o desde fuera, como la de los “paisanos”

migrantes, participan en la realizacion de esta festividad.

El segundo elemento de la estructura de la fiesta, es aquel que anticipa un
“Periodo de preparacion-purificacion”. En el que se da un tiempo de abstinencia
con la intencion de separarse de las ftrivialidades cotidianas. Este aspecto esta
fuertemente presente en la realizacién de la “Novena”, ritual que consiste en
algunas practicas privativas, tales como madrugar, ayunar, asistir a misa y

comulgar, y abstenerse del alcohol y fiestas. Durante nueve dias que dura con

"7 La estructura de la fiesta en La ritualidad y las prdcticas festivas. Véase 1.4.1.
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anterioridad al 27 de septiembre, la Novena abstiene diariamente, aquellas
personas que asisten con puntualidad a esta practica. Sin embargo también, o por
lo menos a cada uno de los gremios que participan en el dia que les toca ofrecer

la misa, pues tienen que cumplir con estas abstenciones.

Sin duda se trata de un periodo de las prohibiciones mundanas, que permite a
aquellas personas que lo siguen, adquirir un estado de purificacion propio de las
fiestas a celebrarse. Esto en relacion con el relato mitico, implicaria el momento en
que los antiguos pobladores de “El Pedregal” suplican la interseccion de San
Miguel Arcangel para la derrota de la Vibora Tlan, en analogia, ésta se trataria de
la derogacion de sus actos mal obrados o pecados, ya que en ambas situaciones

se busca la derrota del mal a través de la oracion.

El tercer punto, acerca de la “Delimitacion espacial de la fiesta”, consiste en la
demarcacién de los sitios donde se llevaran a cabo las actividades durante ésta,
mediante un evento que ademas de pronunciar los lugares sefialados, también
advierte el tiempo festivo, pues anuncia el inicio de las visperas. En este caso “El
Paseo” funge como el evento principal que avisa que se aproxima un gran evento,
ya que se trata de una actividad donde se pasean carros alegoricos en alusién a
San Miguel Arcangel por las calles. Ademas, este evento también realiza
propaganda de los numeros de espectaculos con que se contara en la fiesta. “El
Paseo” se realiza con una semana, mas o menos, de anterioridad al dia 29 de
septiembre; y asimismo delimita el territorio fisico de la fiesta, purificandolo de
cierta manera con el paseo de las representaciones alegdricas religiosas por las

calles del pueblo, que lo recorren primero hacia el norte y después hacia el sur.

A partir de este punto de la estructura de la fiesta, se da un desarrollo especifico
de las actividades rituales que van de la mano con la narrativa mitica. Pues
durante la tarde del 27 de septiembre, la imagen de San Miguel Peregrino es
vestida con atavios nuevos y es trasladada en procesion hasta la capilla de San
Pedro en el ejido, donde permanece toda la noche, mientras la parroquia queda
cerrada hasta la tarde del dia siguiente que la imagen de San Miguel Arcangel
regresa en la Procesion de la Cera Nueva, a abrir las puertas de nuevo.
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A la entrada de San Miguel Arcangel a Tecomatlan, se adornan las calles y la
parroquia, segun los colores de su vestido del afo en turno. De esta practica ritual
es importante sefalar la accidon representativa de hacer desaparecer al santo fuera
del territorio del pueblo. Pues como ocurre en otras celebraciones, como por
ejemplo, las dadas en la Semana Santa con el recubrimiento de las imagenes
religiosas que simbolizan la muerte de Cristo, algo similar ocurre en Tecomatlan.
Mientras la imagen descansa durante una noche fuera del pueblo, esta se queda
sin su patronato y proteccion, lo cual puede significar el retorno a los tiempos del
caos, donde no habia quien defendiera y ordenara la realidad. Para el dia
siguiente, 28 de septiembre, por la tarde la imagen es regresada en procesion
desde el Ejido y nuevamente alojada en el templo parroquial. Es entonces que
ocurre la creencia en torno al regreso de las fuerzas malévolas por la noche del 28
de septiembre, para ello la gente se ha prevenido mediante la imposicion de
cruces de pericén en las entradas de las casas. Las calles lucen adornadas de
este simbolo, mientras que en el templo en presencia de San Miguel durante toda
la noche repican las mafanitas que no cesan hasta la madrugada. De acuerdo a

ello, las personas tienen la creencia de que esa noche no se duerme, es de velar.

Este fragmento ritual, remite al mito en el momento en que ocurre el prodigio de la
lucha de San Miguel Arcangel en contra de la Vibora Tlan, pues durante esa
noche se sostiene la batalla de las fuerzas del bien y del mal, la cual termina con
la muerte de la serpiente por causa de un rayo. Y puesto que en la cosmovision de
la tradicidn mesoamericana, estos elementos luminosos podian venir de las nubes
o del sol. En ese sentido, el amanecer del 29 de septiembre representaria el
retorno de la fuerza divina de San Miguel Arcangel y con ello la muerte de la
Vibora Tlan, la liberacién del antiguo pueblo de “El Pedregal’ y la fundacion del
actual Tecomatlan. Pues con los rayos del sol o la luz del amanecer, los malos
aires y el Diablo que anda suelto la noche anterior, regresan al inframundo, donde

San Miguel Arcangel los sella hasta el afio siguiente, que se vuelven a soltar.

Una vez que el bien ha triunfado y se goza con ello el regreso y la presencia del

Arcangel en el plano material, la fiesta continua. Para el cuarto rubro de la
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estructura de la fiesta, “La organizacién”, cada una de las partes que participan en
la ejecucion de los eventos, realiza su funcion. Las danzas bailan a cierta hora
conocida, la salva voluntaria hace lo propio, asi como los diferentes comités,
quienes se organizan de manera independiente, pero ordenada y coordinada por
los delegados; en general, todos saben el puesto y funcién que desempefian por
tacito convenio que se ha ido generando conforme a la tradicién, simplemente son
reglas que deben cumplirse. Desde luego que existe la participacion y la opinion
abierta a cada una de estas células organizadoras, sin embargo, las actividades

que se deciden en cada una de ellas, también estan reguladas por la voz popular.

Existe una organizacion en cada uno de los aspectos de la fiesta, a decir: el
religioso, el civil y el popular; dicha organizacion al interior de cada uno reside en
la encomienda de actividades especificas a personas que se encargan de
determinado elemento. Sin embargo, no es el caso donde se encuentre una
“figura”, en quien residan en comun estos tres aspectos anteriores, como en
ocasiones lo son los mayordomos u otra personalidad dados en los sistemas de

cargos.

Fig. 12. Izquierda: Cruz de pericon hecha para alejar al diablo la noche del 28 de septiembre, Foto propia,
Trabajo de campo, 2016; Derecha: Parada de la Cruz del cerro de la Peia Blanca, Archivo fotografico de
Juan Esteves, Mayo 2016.
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A la par del relato mitico, en esta parte se considerarian las creencias que hacen
alusion a las conductas morales de la fiesta, que fueron concedidas para venerar
al santo patrono, tales como la prohibicion del trabajo, estrenar ropaje nuevo en
alusién de la fundacion del nuevo pueblo, guardar el dia del santo, proteger los
sitios con la santidad de la cruz y en esta ocasidn especialmente ofrecer la hierba
de pericon, y por ultimo, el respeto a estas reglas morales y a las figuras de
veneracion, asi como a los antepasados y a las generaciones ascendentes, pues
como lo menciona el relato a manera de ensehanza, el portarse mal es motivo de

que uno sea castigado por el mal mismo, “pértate bien, para que no te coma Tlan".

En el quinto aspecto de la fiesta denominado como, la “Conversacién con los
dioses”, se hace referencia a los elementos de las practicas festivas que se
realizan durante el dia y la noche, una vez que se tiene la certeza de que se ha
amanecido en presencia de San Miguel Arcangel. Este elemento se ve
representado en el recibimiento de los comensales invitados en los hogares de las
familias tecomatlenses; quienes para la ocasiéon especial, han preparado
determinados alimentos especificos como es el mole rojo con la sazén tradicional,
pollo y también arroz rojo, asi como bebidas alcohdlicas y refrescos. Este platillo
se vuelve a realizar hasta la celebracion de la fiesta del Sefior de la Buena Muerte

el primero de enero, pues para la Fiesta Chica de la Aparicién el mole es verde.

En este aspecto, la comida tradicional representa un vinculo mas, a través de ésta
se tiene comunicacidn con el santo patrono, por ello el recibimiento de los
comensales foraneos y el invitarlos a comer, representa compartir esa relacion
que los pobladores de Tecomatlan tienen con San Miguel Arcangel y a la vez
hacerlos participes de la fiesta. La comida es uno de los espacios donde
recurrentemente sale a tema la historia de la Vibora Tlan y los milagros que San
Miguel ha hecho desde entonces a los pobladores, por lo que hay una evocacion
del mito al contar los origenes de la poblacion a los visitantes por parte de los

anfitriones.

Para “Alegrar a los dioses”, que es el sexto elemento de la estructura de la fiesta,

que en el caso de Tecomatlan, se llevan a cabo danzas y ofrendas musicales, las
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cuales son por lo regular de tipo carnavalesco y chusco, y tienen como fin primero
la diversion de la gente y el santo. Las danzas de Chinelos y mojigangas que
salen a recorrer las calles del pueblo durante el dia cumplen esta funcion de
complacer y entusiasmar los animos festivos. Dado que el recorrido de la
mojiganga y de la danza de los Chinelos abarca en lo posible la extension del
pueblo, estas practicas festivas estan estrechamente ligadas a la delimitacion y

propagacion del ambiente festivo en las dimensiones fisicas del pueblo.

Otras de las actividades que se realizan con este fin de alegrar la fiesta, son
aquellas que se dan por la noche. Después de haber degustado los alimentos
tradicionales, y haber asistido por la mafiana al carnaval dancistico, la gente
acude por la noche a la feria que se encuentra colocada alrededor del templo de
San Miguel Arcangel. En esta concurrencia las personas se divierten en los juegos
mecanicos y los juegos de azar, ademas beben y comen antojerias. Alrededor de
las 10 de la noche, dan inicio los juegos pirotécnicos; el castillo es el espectaculo
principal, el cual es colocado enfrente del templo. El momento mas emotivo de
este evento acontece cuando la silueta pirotécnica de San Miguel Arcangel es
quemada y se entonan las mafanitas por la banda de musica y los asistentes
acompanan la cancién con la voz y aplausos. Al final de la quema del castillo, las
bandas de musica entonan sones tradicionales que invitan al baile y a seguir
bebiendo hasta altas horas de la madrugada. Estas ultimas actividades que
comprenden los eventos festivos realizados durante la noche estan encaminadas
al séptimo punto de la estructura de la fiesta, “Las danzas y la musica”. Pues son

los jévenes el grupo social que mas participa en los bailes tradicionales.

Una vez que se han cumplido estas actividades festivas y rituales procede a
celebrarse el evento mas popular, el jaripeo, donde la asistencia es tan vasta que
no solo acude la mayoria de la gente del propio pueblo, sino que también se dan
cita personas de otras localidades vecinas, e incluso de otros municipios aledafos.
En este espectaculo tiene lugar el octavo elemento de la fiesta, “La convivencia y
la limpieza de la fiesta”. Durante la realizacién del jaripeo, las relaciones

comunitarias son amplias entre los propios pobladores, y con las personas de los
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pueblos colindantes. De cierto modo, este espectaculo taurino impregna de una
energia emocional a la fiesta misma, y a la percepcién que la gente determina

acerca de lo que les ha parecido ésta.

Por ultimo, una vez que se han concluido los eventos festivos, es la feria la que
permanece hasta el fin de semana préoximo, en ese momento se oficia una ultima
misa y se asiste a comer antojitos por la noche. Al dia siguiente se procede a
juntar la basura que ha quedado, y en ocasiones se llama a una faena comunitaria
para limpiar los lugares donde se realizaron los eventos, aunque por lo regular

son las propias personas las que comienzan por su patio y calle.

Como hemos visto, el mito es una institucion social que permea en varios
aspectos de la realidad social, por ello, es que la fiesta de San Miguel Arcangel de
Tecomatlan, es una de las formas que el mito adquiere para transmitir su legado a

las generaciones procedentes.

Fig. 13. Portada floral de la fiesta patronal de San Miguel Tecomatldn, septiembre 2015, hace referencia a
la historia de la Vibora Tlan y la Aparicion de San Miguel Arcangel. Foto L. Carlos Pacheco, Trabajo de
campo, 2015.
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Conclusiones

Todo lo habido en el plano comun de lo que de manera convencional conocemos
como ‘“realidad”, goza de un sentido de existencia gracias a que en algun
momento ha sido “creado”, es decir, tiene un origen y una historia que explica las
cualidades que le ha conferido su propia naturaleza inicial. En el caso de las
sociedades, la instauracion de un lugar donde se nace, se crece y se piensa en la
eternidad, es una cuestion preponderante en el interés cultural, pues la
construccion de ese lugar alcanza dimensiones que implican una participacion
social integra, que se ampara en la colaboracion de todas las partes relacionadas
contribuyentes en la realizacién de los propdsitos comunes de la poblacién que

conforma lo denominado “pueblo”.

En este sentido, los habitantes de San Miguel Tecomatlan, poseen una estructura
social compleja; organizada mediante una categorizacion que inicia en las
relaciones familiares y vecinales que se reunen en los espacios de trabajo
domeéstico, donde comparten los conocimientos comunitarios, los emergentes y los
tradicionales, ademas de ejercer opiniones con respecto a los temas en comun y
establecer los preceptos que consuman los recuerdos frecuentes en la memoria
colectiva. Como pueblo, San Miguel Tecomatlan, ha construido a partir de sus
acontecimientos historicos un sitio donde morar y yacer, cuestion que le ha llevado
a reconocer y recrear el espacio fisico donde se desenvuelve y otorgarle a éste un

significado armonico a sus creencias.

Este primer lazo comunicativo que adquieren las personas reside en el poder de la
tradicion, la cual predomina en una extensa presentaciéon inmaterial de las
narraciones convencionales, entre las que destaca la historia de La Vibora Tlan y
San Miguel Arcangel, que por sus caracteristicas expositivas denota un caracter
mitoldgico, pues es a partir de esta historia que la poblacién misma se erige sobre
el plano de la realidad. La presencia de este relato mitico se encuentra vigente

entre las personas de Tecomatlan gracias a dos variables en su transmision,
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aquella que la transfiere en forma de historia narrativa a través de la tradicion oral,
y que goza de un manejo flexible y sencillo de los detalles descriptivos, puesto que
al ser contada de manera presencial se recurre a los acontecimientos y
conocimientos antiguos, que por su propia longevidad no son cuestionados ya que

provienen de las fuentes anteriores a las de las generaciones actuales.

Esta representacion del pasado a manera de tradicion oral, se mantiene vigorosa
hasta el dia de hoy gracias a las células del trabajo doméstico en donde ocurre el
primer acercamiento con los argumentos cosmogonicos acerca del lugar donde se
habita, porqué se hace y gracias a quiénes se vive ahi. De esta forma, se
adquieren los lazos comunicativos que forjan el sentido de origen, los cuales
residen en el reconocimiento simbdlico de los espacios fisicos construidos a partir
de la ritualizacion de dichos sitios; a esto se refiere el segundo conducto
comunicativo por donde el mito viaja y se logra manifestar en lo corpéreo de la

esencia humana.

Asimismo ocurre con las divinidades, las cuales pasan a ser en el imaginario
colectivo, los guardianes protectores de las fuerzas potenciales que ahi reposan,
siendo los seres sobrenaturales los unicos que las pueden manipular a voluntad.
Por ello, los lazos comunicativos deben extenderse al elogio y retribucion de los
favores y deseos que ellos requieren. Sus manifestaciones, son motivo para el
establecimiento de sitios sagrados mediante la advertencia de cruces y altares
perennes; mientras que sus visitas eventuales son recibidas por agua bendita y
elementos perecederos e intangibles como el olor y colorido de las flores, y el
sonido de la musica y la salva; a la par de ser también encarnados mediante los
alimentos consagrados, los pasos de baile y los juegos y suertes de los concursos

y espectaculos.

En el planteamiento inicial de esta investigacién se consider6 tomar a la tradiciéon
oral como el mecanismo cultural que permitia la existencia del mito como
institucion social que permea en las creencias, costumbres, cosmovisién y en
general en la cohesion total de los actos de la vida comunitaria, asignando asi un

espacio de convivencia festiva que se preserva y explica generacionalmente en la
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recurrencia de la composicién del paisaje mitico, lo cual ha sido prudente en su
mayoria, sin embargo habria que afiadir que el mito como historia verdadera
reside sobretodo en la creencia y que no solo es la tradicién oral la unica forma
por la que el mito se transfiere y obtiene su vitalidad, pues es a la par del culto
expresado en los rituales de las festividades comunitarias que éste se encuentra
actual en la cosmovision particular de los habitantes de Tecomatlan, pues sin la
practica ritual el mito solo es una historia narrativa que a pesar de poseer un valor
estético, asi como elementos narrativos y simbdlicos de trasfondo, no puede
proporcionar elemento alguno que influya en la vida social de una poblacion, en
sus costumbres, sistemas de creencias, reflexiones cosmogonicas asi como en la
organizacion social y festiva, las normas morales y demas enséres que estén

yuxtapuestos al mito como institucion socio-cultural.

El tercer enlace se encuentra presente en el paisaje, pues al ser un mito de
caracter fundacional es preciso demostrar cdmo el establecimiento fisico de un
lugar es propicio para el desarrollo de la vida comunitaria, por ello, la recurrencia
de los sitios geograficos es fundamental para explicar la credibilidad de los
elementos miticos concurrentes en la tradicion oral y en las practicas rituales que
se realizan en San Miguel Tecomatlan. De este modo es como a través de la
inmutabilidad de los elementos del paisaje, se mantienen fijos los vinculos miticos
que transgreden los embates del tiempo, logrando llegar hasta la actualidad con
una presencia activa que se propaga en las demas fracciones que se relacionan al
propio relato mitico, para ayudar a comprenderlo mediante la sefalizacion de
dichos elementos presentes en el espacio donde se habita. De dicho proceso,
dependera de la interpretacion tradicional que los habitantes posean en su

cosmovision conforme a la época que les ha tocado vivir.

Este reconocimiento del tiempo, es otro de los puntos que vale la pena resaltar, ya
que la misma investigacion no contemplaba encontrarse con un espectro tan
amplio en los contenidos histéricos, cuestion que fue necesaria desarrollar para
integrar entre si las unidades preliminares, la tradicion oral, la ritualidad y el

paisaje. A partir de la reminiscencia de la cosmovision mesoamericana, se logro
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obtener una comprension cabal de las creencias y tradiciones que hoy en dia
siguen mostrandose en los actos rituales del ciclo festivo del pueblo de
Tecomatlan, pues es a partir del auxilio de los elementos prehispanicos que la
cosmovision particular de esta comunidad se encuentra levantada; desde luego
también armonizada por la de los elementos cristianos y occidentales, pues no ha
sido ajena a los eventos historicos de la vida nacional. Sin embargo, no hay cabida
para una discusion que examine qué tanto esta presente la una sobre la otra,
cuestion que es muy interesante, ya que los habitantes de Tecomatlan reconocen
sus origenes en la antiguedad precolombina, pero también admiten que son el
resultado de una serie de acontecimientos histéricos que los han llevado a ser lo
que actualmente son. Es atractivo en el sentido de que, los asaltos historicos han
llevado a que el territorio de Tecomatlan, inclusive desde la época prehispanica,
haya tenido varios momentos de fundacion, no solo el actual; y que en cada uno
de ellos la poblacion también se viera expuesta a los movimientos migratorios,
cuestién que uno podria pensar, haya interrumpido la transmision de los legados
de la tradicion oral, sobretodo del relato mitico colonial con reminiscencia

prehispanica convenido aqui .

Sin embargo, estos sucesos conforme ocurren son amalgamados mediante el
sistema de creencias, para después ser integrados en la memoria colectiva, todo
esto como un mecanismo de amortiguamiento que la tradicion oral de los
habitantes de Tecomatlan posee para hacer frente a estos incidentes
transcendentales; tales como en el reciente terremoto del 19 de septiembre del
actual ano 2017, donde la localidad sufrié graves afectaciones en su patrimonio
tangible y algunas personas resultaron heridas. En dicho suceso, ademas de que
la tierra y los inmuebles se blandieron, también la estructura social se estremecio,
lo mismo la econdmica y esencialmente la de las creencias, pues este lamentable
hecho acaecié dias antes de la fiesta patronal de San Miguel Arcangel. Al
principio, las personas mostraban diferentes acepciones de su interpretacion
personal acerca del evento, de las cuales conforme los dias avanzaban unas iban
consolidandose en el pensamiento colectivo y otras solo se dejaban de oir. Para el
dia de la fiesta, y puesto que los templos religiosos resultaron dafiados, en
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especial el del santo patrono donde se realizaria la fiesta, las actividades se
opacaron, y aunque se realizaron los rituales fundamentales, las personas ya
habian deliberado sus deducciones acerca del terremoto. En la cuales, resaltaron
al oido, aquellas que lo explicaban como un infortunio ocasionado por el
incumplimiento y el olvido que la poblacion habia tenido hacia la iglesia y hacia
San Miguel Arcangel, por eso cuando la gente asistia al altar improvisado a visitar
las imagenes religiosas se conmocionaba y rumoraba que estas se notaban
molestas; otra era, con respecto a la poca devocidn que las cruces habian
recibido ultimamente y que por eso el agua que yace dentro de estos cerros se
habia removido tanto al grado de generar los dafios ocasionados en el pueblo; y
una ultima acepcion reposaba en la joven creencia de que San Miguel habia
dejado su “casa” para salir a detener los cerros antes de que estos se reventaran y

terminaran con el pueblo, por eso la parroquia se habia caido.
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Fig. 7. Izquierda: Santo Patrono San Miguel, Archivo fotografico de Juan
Estévez, Septiembre 2016, Derecha: Santo Peregrino San Miguel, foto
tomada de una estampa religiosa, Trabajo de campo, 2016. pp. 130.

Fig. 8. Calendario festivo de Tecomatlan, Elaboracion L. Carlos Pacheco,
Trabajo de campo, 2016. pp. 135.

Fig. 9. Paisaje sagrado del Valle de Tecomatlan, Elaboracién L. Carlos
Pacheco, Trabajo de campo, 2017. pp. 176.

Fig. 10. Izquierda: Tlaloc. Codice Ixtlilxochitl, 1550 aprox. Imagen tomada

de http://www.mexicolore.co.uk/images-3/316 15 2.ipg . Derecha: Sacrificio

infantil en el Atlcahualo, Primeros Memoriales, Fray Bernardino de
Sahagun, 1558-1585, tomada de http://www.mexicolore.co.uk/images-
3/316_16_2.jpg . pp. 192.

Fig. 11. Relacién mitico — histérica del relato de Tlan y San Miguel.

Elaboracion L. Carlos Pacheco. A partir del analisis de los hechos historicos
y mitoldgicos tradicionales. Agosto, 2017. pp. 197.

Fig. 12. lzquierda: Cruz de pericon hecha para alejar al diablo la noche del
28 de septiembre, Foto propia, Trabajo de campo, 2016; Derecha: Parada
de la Cruz del cerro de la Pefia Blanca, Archivo fotografico de Juan
Esteves, Mayo 2016. pp. 213.
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e Fig. 13. Portada floral de la fiesta patronal de San Miguel Tecomatlan,
septiembre 2015, hace referencia a la historia de la Vibora Tlan y la
Aparicion de San Miguel Arcangel. Foto L. Carlos Pacheco, Trabajo de

campo, 2015. pp. 216.
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